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பரப்ரஹ்மணேநம. 


உலகம்‌ சத்தா? அசத்தா? 
DG 0 கூட DIET 


சன்ன என்பது சத்தினிலக்கணம்‌ கூஅனெறஅ. சத்த யாண்டு 
- மூள்ளது. சத்தெனினும்‌ உள்ளதெனினு மொக்கும்‌. 

அசத்து என்பது அ௮சத்தினிலக்கணம்‌ கூறுகின்றது, அசத்து 
யாண்டுமில்லது, அசத்தெனினும்‌ இல்லதெனி னு மொக்கும்‌. 

சத்துக்கு கதாகக கூறுகின்றது; அது படம்‌, படமென்னும்‌ 
சொல்லும்‌: அதன்‌ றோற்றமும்‌ பொருளு முடனிகழ்வது. பட மெனி 
அம்‌ ஆடையெனினு மமையும்‌. 

அசத்துச்‌ சொல்மாத்திர மாதற்கு உதாரணங்‌ கூறுஅன்ற து; 
௮. மலடிமைக்தன்‌. 

அசத்துச்‌ சொல்மாத்திரமுர்‌ தோற்றல்மாத்திரமுமாதற்கு 
உதாசணங்‌ கூறுகின்றது; அது கயிற்றரவு கானல்கீசென இவை. 

அசத்தின்‌ இண்டுவகை உதாரணம்‌ விளங்கவுரைக்னெற அ, 
மலடிமைந்தன்‌ கோற்றல்‌ மாத்திரமென்பது எனைத்‌ துணையுமின்றிச்‌. 
சொல்மாத்திரமா கவே நிகழ்வது, 

கயித்தரவு சொன்மாத திரமுர்‌ தேத்றல்மாத்இரமுமாய்‌ கிசழ்‌ 
வஅ. இஅ முன்னர்‌ மயக்கத்தான்‌ அரவெனத்‌ கோற்றித்‌ தெளிர்த 
வழிக்‌ கயிறாக 2வ நிகழ்வது. அத, காசணமான கயிற்றைக்‌ கண்ட 
பின்னர்க்‌ காரியமான அரவு தோன்றாத கயிறொன்‌'றே காணப்படுவு 
தென்பது கருக்‌, 

கானல்நீர்‌ சொல்மாத்‌, திரமுர்‌ தோற்றல்‌ மாத்‌ ச்திரமுமாய்‌ கிகி 
னும்‌ கயிற்றாவு? பால்‌ காரணங்கண்டவழிக்‌ காமியம்‌ தோத்று திருப்ப 
தன்று; நீர்‌ தோற்றிக்கொண்டே யிருப்பதுபோல்வஅ, அங்கனம்‌ 
தோற்றியஞான்றும்‌ நீரென்ப தெத்துணையுமின்‌ 2 றெ, 

மலடிமைர்தன்‌ போன்று தோற்றதமென்பதஇன்றிச்‌ சொல்மாத்‌ 

இசமாயிருப்பதூஉம்‌, கயிற்றரவும்‌ கானல்கரும்‌ போன்‌ று சொல்மாத்‌ 
திரமும்‌ தோத்றல்மாத்திரமுமா யிருப்பதூஉம்‌, சுயிற்றரவு கயிற்றைக்‌ 
கண்டவழி கவு (6 கான்றா இருப்பதூஉம்‌, கானல்நீர்‌ கானலையுணர்ர்து 
வழியும்‌ நீர்‌ தோற்திக்கொண் டி ருப்பதூஉமா மூவகைய்ம்‌ ௮சத்தின்‌ 
பாற்படுமென்க. 

படமென்பதத்குச்‌ சொல்லும்‌ தோற்ற 1ம்‌ போருளு மென்னு 
மிம்முன்‌ அம்‌ உண்மையின்‌ சத்தெனப்படும்‌, இது நிற்க ; 


2 கத்‌ துவவாதம்‌. 


இனி உலக்ம்‌ சத்தா? அசத்தா? என மேற்கூறிப்போர்த நியாய 


வாயிலாகக்‌ காரிய காரணவாத வேஅவின்‌ கடத்தைக்கொண்டு விவ 
கரிப்பரம்‌, 


காரியமென்பது: காரியத்தி னிலக்கணங்‌ கூறுகின்றது. காரிய 
முன்னின்மைக்கு ௪ திர்மறை, 

காரணமென்பது; காரணத்தி னிலக்கணங்‌ கூறுகின்றது. காச 
ணம்‌ காரியத்திற்கு நியதமாய்‌ முன்னிற்பத. நியதம்‌ இன்றியமை 
யாமை. காரணமெனினுங்‌ நவ்‌ யெனின மொச்கும்‌. காரியத்திற்‌ 
குப்‌ பேதகாரண மிரண்டும்‌ அபேதகாரண மொன்று முண்டெனத்‌ 
அணியப்படும்‌, கடமா காரியத்திற்குத்‌ தண்டு சக்கரக்‌ அணைக்‌ 
காரணமுங்‌ குலாலன்‌ நிமித்தகாரணமுமாகிப்‌ பேதமும்‌, மண்‌ முதற்‌ . 
காரணமாக அபேதமு மாகன்றன. 


காரியம்‌ வனைவதற்கு முன்னும்‌ அழிவுபாட்டி ற்குப்‌ பின்னுமின்‌ 
றென்பது அணிவேனும்‌, வனையப்பட்டபின்னும்‌ அழிவுபாட்டிற்கு 
முன்‌ முள தா தலான்‌ இடை நின்றகாலத்‌:2 தே காரியமானகடஞ்‌ சத்தா 
மெனின்‌, யாஅ சத்தோ வஃஅ முன்னும்‌ பின்னு நிகழ்வுமென்னு 
முக்காலத்து நிகழவேண்டும்‌; முன்னும்‌ பின்னு மில்லாதது **இல்‌ 
லது வாராத, உள்ளத போகாது” என்னும்‌ கியாயத்தான்‌ இடை 
நிற காலத்து யாக்ஙகனம்‌ நிகழும்‌ ? இடைகின்றகாலத்‌அ உளதேதல்‌ 
மண்ணாய்‌ நிகழுங்கால்‌ கடமின்அ; மண்ணின்கண்‌ வளைவு குவிவு 
முதலாய குணங்க ளெய்தியவழிக்‌ கடமென்னும்‌ பெயரெய்‌ அம்‌, 
வளைவு குவிவுமுதலிய குணங்க ளயன்‌ றிக்‌ குணியன்றாம்‌; அக்குணங்‌ 
களும்‌ குணியான மண்ணின்கட்டோன்றி யதன்கண்ணே நிகழும்‌. 


குணி யெஞ்ஞான்றுளதோ அஞ்ஞான்‌ றே அதற்குக்‌ குணமும்‌ 
உண்டென்பதன்றே? வளைவு குவிவு முதலாய குணங்க ணிகழ்வ 
தற்கு முன்னரும்‌ உருட்சி யல்லது வேறுகுணம்‌ நிகழ்ந்தன, மண்‌ 
ணென்னுக்குணி தன்குணத்தொடுங்‌ கூடியவழியானே யம்மண்‌ 
ணுக்குக்‌ கடமென்னும்‌ பொருட்பெய ரெங்கனம்‌ பொருக்கதும்‌? மண்‌ 
ணென்னுங்‌ கூ  குணியும்‌ அதன்கண்‌ உளதாய வளைவு குவிவு முதலாய 
குணங்களுமே யல்ல, கடமென்னும்‌ சொற்குப்‌ பொருள்‌ வேறின்‌ 
மையான்‌ இடைகின்றகாலத்துல்‌ கடமின்றென்பதுவே திண்ணம்‌. 
இதனா? னே எஞ்ஞான்றும்‌ கடமென்‌ ரொருபொரு ளின்றென்றே ப௬ 


ம ரணிபோல்‌ நாட்டப்பட்ட ன்க. 
த்த த 


அற்றேல்‌, கடமென்னுந்‌ தோற்றமும்‌ அபாவமாக வேண்டுமன்‌ 

றே? கடத்தோற்றங்‌ காணப்படுவதனாற்‌ கடமின்றென்‌ றெவ்வாறு 
கருதப்பவெதெணின்‌, தோற்றம்‌ பொருளாகுங்கால்‌ கயிற்றினிகமும்‌ 
அரவ முளதாகல்‌ மவண்டும்‌. அசவு பொய்ம்மையாகத்‌ தோற்றினுங்‌ 
கயிறென்‌ அணர்ந்தவழி யாவென்பது தோற்றக்கண்டாமில்லை. கடமங்‌ 
ஙனமன்‌ அ; மண்ணல்லது எஞ்ஞான்றுங்‌ கடமின்றென்‌ அணர்ந்த 


உலகம்‌ சத்தா? அசத்த? 3 


வழியும்‌ பெயர்த்‌ துக்‌ தோற்‌. றுகின்ற சென்னையெனின்‌, ஈன்ற வினா 
வினாப்‌; கூறும்‌. தோற்றமென்ப திருதிறத்த: அவை காரண ச்கைக்‌ 
கண்டவமிக்‌ காரியர்‌ தோன்றா திருப்பதொன்‌ அ; அது கயிற்றசவு 
முதலியனவேன்க. காரணத்தைக்‌ கண்டவழிக்‌ "காரியம்‌ தோற்றுவ 
தொன்று? அனு கானல்நீர்‌ முதலியனவென்க, கடத்தோற்றங்‌ கானல்‌ 
நீர்‌ முதலியன போல்வ தொன்றாகலின்‌ காரணமான மண்ணே யாண்டு 
மூளதெனவும்‌ காரியமான கட மில்லதெனவும்‌ ஆய்க துணரிஐய்‌ 
gi தோற்ற மிலதாகாமற்‌ போர்திலது. அற்றாகலினன்‌ 3 கறு இத்‌ 
அணையுர்‌ தோற்றம்‌ பொருளன்றெனக்‌ கூறவந்தாமன்றித்‌ தோற்ற 
மும்‌ இன்றெனக்‌ கூறினாமில்லை, 

“இல்லனு வாராது, உள்ளன போகாத” என்னும்‌ நியாயத்தாற்‌ 
காரியமின்றெனினும்‌ காமி! பம்‌ நிகழாக்கா லில்லையேயல்லது நிகழ்க்தா 
அளதாகசாதோவெனின்‌, செய்பவன்‌ காரணத்தைக்‌ குணவேற்றுமை - 


செய்வதன்றி யிலதாயபொருளை ஆக்கற்டெனின்றென்க, 


மண்ணான்வனைக்க கடம்‌ பெயர்த்து மண்ணாபவழி *உள்சாது 
போகாது” என்னு நியாயத்தாற்‌ கடமிலதாகாமற்‌ போ தலமையா அ. 
கடம்போலுர்தோற்றின தோற்ற மிலதாய்ப்‌ போயதன்றிக்‌ கடமான 
பொருளிருர்‌ இல்லாம போயதன்‌ அ. அற்றாகலின்‌, இல்லத இல்ல த? 
உள்ளது உள்ளதே.” இலதை புளதாக்கவும்‌ உளதை இலதாக்கவும்‌ 
யாவசானுமாக லரிதென்க, 


இனி ““இல்லஅ வாசாது”” என்பஅண்மை?யனும்‌ இல்லாது கடம்‌ 
உள தா தலில்லை) காரியமான கடம்‌ வனைவதற்குமுன்னர்க்‌ காரணவடி, 
வாக நின்று, காரிபப்படுள்கால்‌ வெளிப்பட்டதெனின்‌, காரியப்படு 
ஞான்றும்‌ மண்ணன்றிச்‌. கடமென்னுஞ்‌ சொற்குப்‌ பொருளின்மை 
யானும்‌, காரணமான மண்ணினுங்‌ கடமின்மையானும்‌ கடமென்ப 
இன்றேயென்‌ றையமின்‌ றிக்‌ கூறத்தகுமன்றே? கடமுள தாயவழி 
யன்றா கா ரணத்தி னிசழ்வதென்றாவன கூறத்தகும்‌? ஒருவர்‌ மற்றொரு 
வர்பாற்‌ பேசாநின்று ரிது ஞான்று வேறு காரியக்‌ திலிருக்து பின்ன 
ரவரைக்‌ கண்டவழிச்‌ காணாமை நிகழின்‌, அவரில்லின்‌்கணல்ல அ 
வேறிடத்தி லிருப்பரென்‌ றனுமானிக்க விடமுளதன்‌'ற2 அவரைப்‌ 
பேசியிராவழி, அவர்‌ மேலையிடங்களி லிருப்பரென்‌ றெங்கனமனு 
மானிக்கற்பாலது? அதுபோற்‌ கடமூள காகக்‌ சண்டிருப்‌2பமெனின்‌ 
கடமில்லாதவழிக்காரணமான மண்ணின்‌ கண்‌ அடங்சியிருக்கலா மென்‌ 
ஐனுமானிக்கத்தகும்‌, அங்கனம்‌ ௪ ததணையும்‌ இன்மையான்‌ கட 
மின்றென்றே கூறத்தகும்‌. இதனானே கடம்‌ மண்ணின்க ணிருக்கவு 
மின்றென்னம்‌, வெளிப்படவு மின்றென்றுவ்‌ கருதப்பட்டதென்க. 


பொருள்களிரண்டு மோரிடத்தின்சு ணிருப்பகாகாது, ஒன்று 
வேறொன்றினுக்கு மேலாகவேனுங்‌ கீழாகவேனும்‌ பக்கமாகவேணு 
மிருக்கவேண்டும்‌. மண்‌ ணுங்கடமுமுளவாயின்‌ மண்ணினுக்குக்‌ கடம்‌ 


4 தத்துவவாதம்‌. 


யாண்டையுள்ள அ? யாண்‌ டேனமுள தாயின்‌ மண்ணினுக்கு வேருக 
வே யிருக்க வண்டும்‌; அங்கன மின்றாம்‌. ஒன்றில்‌ வேறென்று நிகழ்‌ 
வது ஒன்றுண்மையு மொன்று தோற்றல்மாத்திரமுமாயி. மையும்‌? 
பழுதையின்சண்‌ பாம்பும்‌, கானலின்க ணிருமபோல்‌, அற்‌ றல்‌ அற்‌ 
முக, இன்றன மே மண்ணின்கண்‌ கடம்‌ டக்னு னு பொரு 
வின்தென்‌ அவக ஐ. 


மண்ணின்கண்‌ வளைவு குவிவு முதலிபகுணங்களுளவேயெனின்‌ 
அன்னவையுக்‌ தோற்ற மேயாம்‌. அற்றன்றி ஒரு மண்ணேனும்‌ வளைய 
வல்‌ குவியவுங்‌ - காணப்பட்டதேயன்று, மண்ணனைத்து மொருங்கு 
வளைதல்‌ குவிதன்‌ முதலிய தருமங்களை யெய்தியவெனின்‌, எல்லா 
மொருங்கு 'சேர்கந்துண்டாய தருமம்‌ ஒரோவொன்‌ றினுக்காஞ்‌ இறிது 
சிறிதாக வனும்‌ காணப்படவேண்மென்றே? அவவாறின்மையான்‌ 
மேற்கூறிய தருமங்களையும்‌ பெற்றதே யின்றென்பது அணியப்படு 
மனக. 
இகாறும்‌ கூறிப்போந்த நியாயங்களான்‌ காரணமொன்றேமுக்‌ 
காலத்தினு முனதென்பதூஉம்‌, காரிய மங்ஙன மில்லதென்பதாஉம்‌, 
அல்‌ அஞ்‌ சொன்மா த்திசமுர்‌ தே 'சாற்றன்மாத்‌ இசமுமா மென்பதாஉ ங்‌ ம 
கூறினாம்‌. இசனானே மண்‌ மாண்டு முளதென்னும்‌, கடம்‌ யாண்டுமில 
தென்றும்‌ அணியப்பட்டனவென்க. 
ரூ பொரு ஞள.காசவேண்டின்‌ முன்னரில்லா இருந்தே நிகழ 
வேண்டும்‌. இல்லா திருர்தது இறர்தகாலத்தகாம்‌; உளகாவ நிகழ்‌ 
காலத்தறாம்‌. இறப்பும்‌ நிகழ்வு மொன்றெனப்படா, அக்கன மாகாத 
வழி இன்மையாய காலமும்‌ உண்மையாய காலமும்‌ வேருமன்றே? 
ஒரே ஞான்று இன்மையும்‌ உண்மையுமாத லியையா. கடத்தோற்ற 
முளதாமிடத்துக்‌ கடமிருற்னு தோன்றிற்று? இல்லாது கிகழ்க்ததா? 
ட இத்தல. ஆண்டை நிசுழ்*சவழி யிருந்கதே நிகழ்க்ததெ 
னின்‌ இருந்தது தோன்‌ அவதற்‌ டெனின்றே; இல்லாததே தோன்‌ 
நிற்றெனின்‌ இன்மையும்‌ உண்மையுங்‌ காலவேனுபா டெய்தலின்‌ 
நிகழ்வில்‌ ச ணின்மையு முண்மையுங்‌ கூடா. இப்பெற்றியாற்‌ பொரு 
டோன்றற்‌ இடனின்ற௮ு, ஒருபொரு எழிவுபாடேய்த வேண்டின்‌ 
உள்ள தொருபோ அம்‌ அழிவுபாடொருபோ அ மாதலியையும்‌. அழியு 
ஞான்று இருந்ததுழிந்ததா? இல்லாததழிந்ததா? என்ற இக்கடாவி 
னுக்‌ இருந்த தழிந்ததென்றே விடை கூறவேண்டும்‌, இருப்பதாய 
tL அழிவதாய வின்மையும்‌ ஓரேஞான்‌ றியையா, இத 
னே உள்பொருள்‌ அழிதற்‌ ச்‌ இல்ல வாராது, உள்‌ 
ளது போகாது” என்னும்‌ நியாயமே ஈண்டைச்‌ சாலும்‌. 


காரியமான கடம்‌ அசத்‌ ?தனும்‌ காரணமாய மண்ணேனுஞ்‌ சத்‌ 
தென்பாமே யெனின்‌ கூறுதும்‌. எது காரணமெனப்படுமோ அது 
காரியப்படவே வேண்டும்‌. ஆடைக்கு நூல்‌ காரணமேனும்‌ பஞ்சி 


உலகம்‌ சத்தா? அசத்த? 5 


இச்‌ கர்‌ நால்‌ . காரியமாகும்‌. அங்ஙனமே கடத்துச்கு மண்‌ சாரண 
மேனும்‌ அம்மண்ணும்‌ தன்காணமாய அணுக்களுக்குக்‌ காமியமாம்‌. 
காரிய மென்பதனை த்து மெக்காலத்து மின்றென்‌ றிஅகாறங்‌ கூறிப்‌ 
போர்தாமாகலின்‌ அம்மண்ணும்‌ ௮சத்தெனப்‌ படுமென்க, 


காரியமாகவேனுங்‌ கார்ணமாகவேனு முள்ள தியாதோ அஃதே 
யுண்மையாயுள்ளஅ, ௮ ௪த்தெனின்‌ காரியமாக வெணுங்‌ காரண 
மாகவேனு மிருந்த தியா தோ அஸ்த காரியமாகவேனுஙி காரணமாக 
வேன மிருக்கவேண்டும்‌. காரியமெனின்‌ முக்காலத்து மின்றென்று 
அணியப்பட்டதென்க. யாது காரணமெனப்படுமோ அது காரண 
மாகவே யிராது வேறொன்றினுக்குக்‌ காகியப்பட்டு அ௪த்தென்னும்‌ 
பெய செய்துகன்றது, காரியகாரணஞ்‌ சங்கிலித்தொடர்‌ பேபோன்று 
முடிவின்‌ றி கிற்குமெனின்‌ ௮ஃதங்‌ காரியகாசணத்தினடங்கி அ௪த்‌ 


தெனப்படுமென் ௧. 


பசமாணு அழிவின்றி யெஞ்ஞான்‌ அ்கின்‌அ காரியப்பட்டு மிண்டு 
மிக்கு காரணமாகவே யிருக்கும்‌, அஃஅ காரியப்பவெதின்று, எஞ்‌ 
ஞான்றனங்‌ காரணமாகவே யிருப்பதொன்றாமா கவின்‌ எனின்‌, அனைத்‌ 
அன்‌ காரியப்பட்டு அஃதொன்‌ அங்‌ காரியப்படாசெனக்‌ 'கோடற்கு 
சனைத்‌தமே நியாயம்‌ புலப்படுவஅன்று. ௮&த காரணமாயெனின்‌, 
ஓர்‌ பரமாணுவினோடு வேறோர்‌ பரமாணு விரவி, அலது வேறோர்‌ 
பாமா ணுவிணாடு விரவி, இங்ஙனமே காரியப்பட்டு மகத்தாகவேண்‌ 
டும்‌, முன்னர்‌ ஓரணுவி$னோடு வேறோர்‌ அணு விரவுமாயின்‌ ஓர்‌ 
பால்விரவி, ஏனைய மூன்னுபாலும்‌ விரவா இருக்கவேண்டும்‌. திருட்‌ 
டார்தமாக ஓரெலுமிச்சல்கனியோடு வேறோர்‌ கனி விரவுமாயின்‌ ஓர்‌ 
பால்‌ விரவி யேனைய விரவா இருக்கக்‌ கண்கூடாகக்‌ சண்டாமன்‌ ற ? 
இவ்வாறே யோர்பொருளோடு வேறொன்று விரவுங்கால்‌ ஓர்‌ பால்‌ 
விரவி யேனையபால்‌ விரவா. விரவியவழி விரவாதனவு நிகழ்தலின்‌ 
முன்‌ பின்‌ ஈடு முதலியன நிகழ்வது ஒருதலையா மென்க. ௪௮ 
உனறுப்பினிகழ்வதோ ௮ஃது காரணமாகா மே காரியமேயாம்‌, காரண 
மாக நிகழ்ந்தன எனைத்துங்‌ காரியமாக, இஃதொன்றுங்‌ காரி 
யப்படாதென்பது உத்திக்‌ சொத்ததன்று, யானு எவ்வாறு நிகழி 
னுங்‌ காணமொன்றுளதாக வேண்டுமெனின்‌ அஃதென்‌ காரியப்‌ 
படாது? உலகத்‌ தோற்றரவுக்குச்‌ காரணம்‌ வேண்டற்பாற்றெனின்‌, 
ஆண்டைக்‌ காரணமாய அணு நிலை்பேறுடைத்த।ா யினன்றா ஈண்டை 
யுலசமென்பது சத்தாம்‌? காரியகாரண முடிவின்றிச்‌ சேறலின்‌ அன 
வத்தாதோடமெய்அம்‌; ஆகலின்‌ முடிவின்கண்‌ ௪,த்துணையணுவு 
மிருப்பதாகக்‌ கூறல்‌ எவ்வாற்றானு மியையாதென்க. 

கண்ணுக்கும்‌ மனத்துக்கும்‌ விடபமான அணு அசத்தாய்க்கழி 
யினுங்‌ கண்ணுக்கும்‌ மனத்துக்கும்‌ எட்டா அதிறட்ப அணு உண்மை 
யாயுளதேல்‌ அஃது கண்கூடாமா ? அனுமான அளவையா னறிதற்‌ 


6 தத்‌ துவவாதும்‌: 


பாற்றா ? காண்ட லளவையா னறிவதன்னஅ, அனுமான வளவையா 
னறிதற்பாற்றெனின்‌, கண்கூடான சத்தைக்கொண்டு கண்‌ கூடன்‌ பை 
யான சத்தையறிவது அனுமானத்துக்‌- இலக்கணமாம்‌. . இவ்விலக்‌ 
கணத்தான்‌ புகை சத்த; நெருப்புச்‌ சத்து. புகை கண்கூடு; நெருப்பு 
அங்ஙன மல்லாதது. கண்கூடான புகையா னண்வன மல்லா த கெரு 
ப்பை புணர்வது தக்க திருட்டாக்தமாம்‌. இதுபோன்று தாட்டாந்தத்‌ 
அக்கொவ்வா அ. கண்ணுக்கும்‌ மன த்அக்கும்‌ விடயமான அணு அசத்‌ 
தெனத்‌ அணியப்பட்டது; கண்ணுக்கும்‌ மனத்அக்கு மெட்டாத 
அணு சத்தெனச்‌ சொல்லப்படுகின்றது கண்‌ கூடாம்புகை சத்தாயிரு 
ப்பதுபோன்று தாட்டாக்ததீதும்‌ கண்ணுக்கும்‌ மன த்துக்கும்‌ விடப 
மான அணு சத்தாக2வ பிருக்கவேண்டும்‌. அங்கனமன்றி அசதி 
தாய்ப்‌ போந்தமையின்‌ திருட்டாந்தாபாசமாடன்ற அ. கண்ணுக்கும்‌ 
மனத்துக்கும்‌ விடயமான அணு சத்தாயிருப்பதாயின்‌ கண்கூடான 
இச்சத்தைக்கொண்டு அங்ஙனம்‌ அன்மையான கண்ணுக்கும்‌ மனச்‌ 
அக்கு மெட்டாத அணு சத்தாயிருப்பதென்‌ றனுமானிக்கலாம்‌. புகை 
யானஅ ஆராய்ந்துழிப்‌ பனியாய்ப்‌ போர்தவிடத்ஓப்‌ புகை ௮சகி 
தாய்ப்போமன்றா? அற்‌றேல்‌ நெருப்பு எங்ஙனஞ்‌ சத்தாம்‌? அனு 
மானம்‌ தோற்றம்‌ எதார்த்தமென்‌ றிருதிறத்த. இவற்றுள்‌ தோற்ற 
அணுமானத்தால்‌ பொருள்‌ சித்தித்தில.து; எதார்த்த அனுமான த்தால்‌ 
பொருள்‌ இத்திக்கும்‌. புகை எதார்த்த அனுமானம்‌; புகையைப்போல்‌ 
தோற்றி ஆராய்ச்சியின்‌ கண்‌ அஃதின்‌ றிநின்ற பனி தோற்றவனுமான 
மாம்‌. எதார்த்த அனுமானப்‌ புகையால்‌ நெருப்புச்‌ சித்திக்குமன்‌ றித்‌ 
தோற்ற அனுமானப்‌ பனியாற்‌ சித்‌ இத்தற்பாலதா ? அங்கன ம 
கண்ணுக்கும்‌ மனத்துக்கும்‌ விடபப்படும்‌ ௮சத்தான தோற்ற அனு 
மானத்தால்‌ கண்ணுக்கும்‌ மனத்துக்கு மெட்டாத அணு ூத்தித்‌ 
தற்பாலதன்‌ அ. 

“உ லகினின்‌ அம்‌ பற்பல பொருள்கள்‌ காரியப்பட்டுப்‌ பின்னைக்‌ 
காரணமாவதைக்‌ கண்டிருக்கின்றாமன்‌ ஜி, உலகங்‌ காரியப்பவெதை 
நாமேனும்‌ நம்முன்‌ னா 2சனுவ்‌ கண்டதமின்று; கேட்டதமின அ. 
காண்ட லுடலானன்றி யாகாஅ; சேட்டல்‌ ஏனையோர்‌ கூறக்‌ கேட்க 
வேண்டுவ அ; கூறல்‌ காண்டலின்‌ றி யெங்கனமியையும்‌? காண்டல்‌ 
உடலினோடுங்கூடியே கிகழற்பாலதாம்‌; உடல்‌ உலகன்றி யின்றாம்‌. 
உலகத்தின்‌ இன்மை யுடலன்றிப்‌ பிறிதொன்றிருந்து கண்டாரைக்‌ 
காண்கன்றிலேம்‌. அற்றாகலின்‌ உலகமெஞ்ஞான்று முள்ளு; காரிய 
மன்று, காரணமே” யெனின்‌ கூறும்‌, 

எவ்வெப்பொருளினையு மாசாயின்‌ ஒன்றன்கூட்டம்‌, பலவி 
னீட்ட மென்றிருக்க, ஒன்றன்‌ கூட்டம்‌ பலவினீட்ட மென்பவற்றின்‌ 
பாற்‌ பவெனவன்‌ றி யெப்பொருளும்‌ யாண்டு மூளவாகா. இருட்டாந்த 
மாகக்‌.கட மொன்றன்கூட்டமா ? பலவினீட்டமா ? எனின்‌ ஒன்றன்‌ 
கூட்டமேயாம்‌. ஒன்றன்‌ கூட்டமாய மண்ணையன்றி முக்கால்‌ இனுவ்‌ 
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கடமென்பதொன்றின்றார்‌; அம்மண்ணு மொன்றன்‌ கூட்டமான 
அணுவினைபன்றி பாகா. பலவினீட்டமும்‌ இவ்வா ற காண்க. இங்க 
னமே ஒவ்வொ பொருளினையும்‌ அராயுங்கால்‌ இன்றாக வ 1 
wo QA 2 [8] க ன்பு ஆ 7 ஓ ஊரு ௮௧ முடி 
யும்‌. உலக மின்ன மாய ஆராய்ச்சியான்‌ இன்றெனப்படும்‌, ஒன்றன்‌ 
கூட்டம்‌, பலவினீட்டமென்பன காரணமாகச்‌ கூடிகின்று வேகக்‌ 
தோற்றுமவசரத்தினைக்‌ காரிபமெனப்படும்‌. முன்னரே யணுவினைப்‌ 
பூரூவபக்கப்படுத்தினாம்‌; ஆண்டை புணர்க, 


“உலகங்‌ காரியப்பரிவதைக்‌ கண்டாருங்‌ கேட்டாருமின்‌ ரசுலின்‌ 
எஞ்ஞான்றும்‌ நித்திய” மேல்‌, உலகஞ்சத்தாய்‌ எஞ்ஞான்றும்‌ நித்திய 
மா? அசத்தாப்‌ எஞ்ஞான்றும்‌ நித்தியமா ? சத்தாய்‌ எஞ்ஞான்‌ 
அம்‌ நித்திய மேல்‌ சத்தென்‌ அரைப்பது எவ்வாற் டனும்‌ இயைந்‌ 

்‌ எலியின்‌ அ பேல்‌ இல இதி்‌ றப 
இலத. அசத்தாய்கின்று கீ ததியபல இல்லா ச அ சிக இப மன்றுசை 
த்தலா லென்பயன்‌ ? இல்லாத முயற்கொம்பினையு!ம்‌ நித்திபமென்‌ 
அரைப்பதற்கு ஓக்குமன்றா ? உலகம்‌ எக்காலத் ௮ மின்றாகலீன்‌ உல 
கத்தினைக்‌ காரிபமென்‌ 2றனுங்‌ காரணமென்றேனுங்‌ கூறுதலெத்‌ 
அணையும்‌ இயையாதென்க, 


இதுகாறும்‌ கூறிப்போர்ததனான்‌ உலகம்‌ அசத்தாய்ச்‌ கழியி 
னுங்‌ கண்கூடாக இன்பத்துன்பங்ககாத்‌ துப்க்கின்றா 2) யாங்கனம்‌ 
உலகை அசத்தென்‌ அரைப்பதெனிற்‌ கூறும்‌: -இன்பத்துன்பங்‌ 
சளைத்‌ அய்ப்பார்‌ யார்‌ ? ஈாமே. நாம்‌ யார்‌ ? மானிடர்‌. மானிடர்‌ காரி 
யமா 2 காரணமா ? காரியம்‌, காரியம்‌ பொய்யென்பதனை முன்னரே 
விளக்கினாம்‌. காரணமான உறுப்சிபா, அவை தாம்‌, தமது காரண 
மாய ஊன்‌, குருதி, என்பு முதலியவற்றை சகோக்கக்‌ காசியப்பட்டுப்‌ 
பொய்யேயாம்‌. இவ்வாறே ஒரோவொன்றம்‌ பொய்பாமிடத்து இன்‌ 
பத்துன்பங்களும்‌ அவற்றினை க்‌ அய்க்கும்‌ அனுபவங்களும்‌ பொய்யா 
சப்போதலாகும்‌. இஃ்தென்னை ? வாயடி கையடி பா யிருக்கின்றதன்றி 
ஐய நிகழ்ச்சி யொழிந்த தின்றெனின்‌, சொப்பன முழுவதாஉம்‌ 
பொய்யாமன்றே? சொப்பனத்திற்‌ சண்கூடாகக்‌ கண்டிருக்கும்‌ இன்‌: 
பத்‌ அன்பங்களும்‌ அவற்றினுக்கு முதலாயுள்ள சொப்பன வுலகமும்‌ 
பொய்யென்று அணிர்த தின்றா ? அவ்வாறே யிவ்வுலனையும்‌ இன்‌ 
பத்துன்பங்களாயும்‌ ஏன்‌ பொய்யென்‌ றியம்பற்பாற்றன் அ 2 

ஒருபொருளினை யறியவேண்மிவான்‌ அப்பொருட்கு வேறாய்‌ 
நின்றே யறியவேண்டும்‌. கட்டினை யறியவேண்டவொன்‌ வீட்டிற்கு 
வேறாய்கின்றே பறியவேண்டும்‌. இவ்வாறே யெவற்தினையும்‌ உணர்‌ 
இன்றாம்‌. அற்றேல்‌, உலகத்தை யறிபவேண்டுவான்‌ .” உலகினுக்கு 
வேறுப்கின்றே யறியவேண்டும்‌. அவ்வாறு கண்டுரைத்தகா. ரொரு 
வருமிலர்‌. காண்பவர்‌ சமட்டியான உலக அமிச௪ வியட்டி சரீரத்தைக்‌ 
கொண்டு உணர்கின்றபையான்‌ அது வேறுபட்டு உணர்ச்ததாக யாங்‌ 
கனம்‌ கூறற்டெனாகும்‌ ? அசத்தியமான சொப்பன சகத்தின்கண்‌ 


8 தத்துவவாதம்‌. 


அச்சகத்தின்‌ அமிச அசத்திய சரீரங்கொண்டு அச்சகத்தை ஆண்‌ 
டுக்‌ காணுக்துனையும்‌ ௮து சச்தியமாகவே கிகழினும்‌, அச்சகத்‌ இனை 
யும்‌ அச்சகத்தின்‌ ௮மி௪ சரிரத்தினையும்‌ விட்டு வேருயிருக்கும்‌ இஞ்‌ 
ஞான்‌ அ தோன்றாது பொய்யாகப்‌ போக்தஇன்றா? சொப்பனாவத்தை 
யின்கண்‌ சொப்பன சகத்தைச்‌ சத்தியமாகக்‌ காணினும்‌ காணுமஞ்‌ 
ஞான்றும்‌ ௮ச்சொப்பன சகம்‌ யாங்கனமித்தையோ, அக்கனமே 
இச்சகத்‌ இனையும்‌ இச்சசத்தின்‌ அமிசமான சரீரத்தைக்கொண்டு 
காணுக்துணையும்‌ சத்தியமாகத்‌ தோற்றினும்‌ அங்ஙனமே இச்சகமும்‌ 
மித்தையென்‌ அரைத்தல்‌ ஏனடா ? இதனானே ஒரு பொருளினை 
யறியவேண்டின்‌ அறிபவன்‌ வேறாயிருக்‌தே யுணா வேண்டுமென்றும்‌, 
அங்ஙனமின்‌ றி யதவாயிரும்‌ அணர்தல்‌ பொய்யு மெய்யுமாகத்‌ தோற்‌ 
அமென்றுற்‌ கூறிய வாறாயிற்று. 


ஒருபொருளினை யுளது இலதென்‌ றாயுங்கால்‌ அப்பொருளின்‌ 
ஓர்பால்‌ மற்றோர்‌ பாவினாட உற்றறிதலானே யுளதெனக்கோட 
லெவ்வாற்றானு மமையா அ. அங்ஙனங்‌ கொள்ளுங்கால்‌ கானல்கீரின்‌ 
அலை மற்றோரலைபோடு பொருந்துவசனானே அ௮க்கானல்‌ நீரும்‌ உண்‌ 
டெனக்‌ கொள்ளவரும்‌. இங்ஙனமே யுலகத்தின்‌ ஓர்‌ பகுதி மற்றோர்‌ 
பகுதியினோடு பொருக்துமாற்முனே யதிஞர்‌ உலகைச்‌ சத்தென்று 
இகாசென்க, 


இவையனைத்தும்‌ நியாயமேனும்‌ கண்கூடாகக்‌ கடத்தைவனைக்த 
நிமித்தகாரணனான குலானையும்‌, அணைக்காணமாய தண்டு சக்‌ 
கரங்களையும்‌ எவ்வாற்றான்‌ ௮சத்‌இயமாகச்‌ கூறற்பாற்றெனின்‌, குலா 
னையுர்‌ தண்செக்காங்களையுல்‌ காரியகாரண பக்கமாய்‌ ஆராயுமிடத்‌ 
அப்‌ பொய்யாக முடின்றதன்றோ? சொப்பனத்தஇின்கண்‌ குலாலன்‌ 
தண்டு சக்கசங்களைக்கொண்டு கடமுதலானவற்றை வனையக்காணி 
ணும்‌ குலாலணுக்‌ தண்டு சக்கரங்களும்‌ அவற்றினுக்கு உபாதான 
காரணமான சகழமும்‌ யாங்கனம்‌ பொய்யாமோ, அங்கனமே யிஞ்‌ 
ஞான்றும்‌ பொய்யென்னாமை யாஅபற்றியென்க, இதனானே யுலக 
மென்பது அசத்தென்றே அணிதற்பாற்றென்க, 
(18800 ஆசஸ்ட்டுமி? 28உசுதேசயித்திரன்‌, 80உப்ரம்மவித்தியா ) இந்து, 





உலகம்‌ அசத்தா? சத்தா? 
டு 0 அ 
இந்தச்‌ சங்கையைப்பற்றி யாலோசிக்குமிடத்து, உலகத்‌ இன அ 
இலக்கணம்‌ இன்னதென்அம்‌, ௪த்தினிலக்கணம்‌ இன்னதென்றும்‌, 
அ௪த்‌இனிலக்கணம்‌ இன்னதென்‌ அம்‌ நேன்னம்‌ வசையதுத்துப்‌ பின்‌ 
அவ்வுலகம்‌ சத்தின்பாற்‌ , படத்தக்கதோ அல்லன அ௪த்தின்பாற்‌ 
படத்தக்கதோவெனக்‌ தருக்டித்துப்‌ பாற்படுத்தல்‌ வேண்டும்‌. இன்‌ 
ஙனஞ்‌ செய்யாமல்‌ சத்து ௮சத்துகளைமாத்திரம்‌ தமக்குத்‌ தோன்றிய 


உலகம்‌ அசத்த? சத்தா? a 


மட்டும்‌ ஒருவாறு வசையறுகத்‌ தவிட்டு, வரையறப்படுத்தாத உலகத்‌ 
கைச்‌ சத்தென்றாவது அசத்தென்றாவஅ தீர்மானித்தலைக்காட்டினும்‌ 
அச்தககியாயம்‌ வேறொன்றுளதோ? நிலக்கரி உலோகமா ? கல்லா 2 
வென ஆசங்கை நிகமுழி, நிலக்கரி இன்னடதன்றும்‌, உலோகம்‌ 
இன்னதென்றும்‌, கல்‌ இன்னதென்றும்‌ இலக்ஷணித்தப்பட்டா 
லன்றா இதன்‌ இலக்கணம்‌ இதனோடு பொருத்தம்‌. ஆதலால்‌ அனு 
தரும சம்பந்த வாற்றலால்‌ இது இதுவேயாம்‌ என்று துணிதல்‌ கூடும்‌. 


1886 ஆகஸ்டுமீ” 23௨ மி.க்‌இரனில்‌ வெளியாகிய “இகந்து?” 
வைப்போலா ௮, காம்‌ உலகம்‌ இன்னதென்றும்‌, சத்து இன்னதென்‌ 
அம்‌, அசத்து இன்னதென்றும்‌ முன்னம்‌ வரையறுத்து, பின்‌ உல 
கம்‌ ௪த்தென்‌ அம்‌ அசத்தென்றும்‌ தீர்மானிப்பாம்‌. 


உலகம்‌, அல்லது வஸ்‌, அல்லஅ பூதிபம்‌ என்பது தனக்கென 

ட ப்‌ ன்‌ > ப்‌ ன்‌ ல்‌ 3 

ஓர்‌ சொரூபமின்றி,  முக்காலத்துகிகமு மெல்லாச்‌ சொருபல்களுக்‌ 

தாமாய்க்‌ குருத்துவம்‌, இயக்கம்‌, ஆகருஷிணம்‌, இசிவு முதலியவற்‌ 

றை அபின்னமா யாண்டு முடைய உண்மைப்பொருள்‌; இதுவே சத்‌ 
தென்றும்‌ சொல்லப்படும்‌, 


இர்கச்‌ சத்தினுடைய அபாவமே அச்த்தாதலாலும்‌, அசத்து 
யாண்டு மிலதாதலாலும்‌ இல்பொருள்களுக்கு இலக்கணமு மின்‌ 
றென்க. 


ஆதலால்‌ உலகம்‌ ௪த்இின்பாற்படுமேயல்லா அ சத்திற்குச்‌ சர்வ 
விரோதமாயெ ௮சத்தின்பாற்படாது. 


ஆனால்‌ மேற்சொன்ன பத்திரிகையில்‌ உலகம்‌ அசத்து என்று 


காட்டிய ஸ்ரீமான்‌ “இஇது” வின்‌ நியாயம்‌ போலியோொவெனின்‌ முக்‌ 
காலும்‌ போலியே. அதை ஈண்டுக்‌ காட்வொம்‌. 


இவ்விரு, “சத்து யாண்மேள்ளது” என்று கூறினாரே யல்லது 
அத இதுவென்று காட்டினாரில்லை. சத்துக்கு உதாரணமாகப்‌ படத்‌ 
தைக்‌ கூறின லோவெனின்‌, படம்‌ யாண்டு முள்ளதா! படம்‌ காரண 
மா; காரியமா; காரிபமெனின்‌, இவர்கூறிய கடகாஸ்‌்தி நியாயமே இவ 
ருக்கு விசோதமாகள்ற. படத்தை வியவகாரிகமாய்க்‌ கூதிய தே 
யல்லாமல்‌ பாரமார்த்திகத்திற்கு அன்று எனின்‌, யாண்டுமுள்ள ஆர 
பாரமார்த்திக சத்தா? வியவகாரிக சத்தா?பாரமார்த்திக ௪த்கெனின்‌, 
இலக்கணங்கூதியஅ ஓன்றற்கும்‌ எடுத்துக்காட்டியது இன்றுமாகன்‌ 
றமையால்‌ -பாம்புகடிக்குத்‌ சேள்விஷக்திரு மருக்தளித்தது போலன்‌ 
றோ இருக்கின்றது. “அசத்து யாண்டுமிலது” என்று கூறி, பின்னர்க்‌ 
காட்சியைக்‌ காணப்படுபொருளாசவும்‌, சொல்ஃைப்‌ பொருளாகவும்‌, 
கரட்‌, சொல்‌ ஆயெ இவ்விரண்டையும்‌ பொருளாகவும்‌ மயங்கி உதர 


10 தத்‌ தவவாதம்‌. 


ரணம்‌ கூறியுள்ளார்‌. இலகூதணமெல்லா ம்‌ அவற்றை யேற்றுளள இல 
கஷியப்பொருரூக்கே யல்லாமல்‌, இல்பொருளுக்கன்றே. இல்பொரு 
ளுக்கு உதாரணம்‌ பகர்க்தது என்னபயனைக்கருதியோ? மேலும்‌ இவ்‌ 
வாத உற்பத்திக்கும்‌ உருமாற்றத்திற்குல்‌ பேதமுணசாமல்‌ மயங்கி 
வா தாடுதின்றார்‌. உற்‌ த்தியராவது முதற்காரண மில்லாமல்‌ உண்டா 
வத. உற்பத்‌தியை வைதிககெள சருஷ்டியென்னமல்‌ கூறுவர்‌. “இல்‌ 
லது வாராத?” என்ற நியாயம்‌ இதற்கே பொருக்துமா தலால்‌, இத 
ற்கு உதாரணமும்‌ இடையாஅத. உருத்திரிதலாவது ஓர்‌ உரு மற்றொ 
ருருவாய்த்திரிதல்‌. இதற்குஉதா ரணம்கடமே. கடமென்ப த ஒர்வகை 
உருவிற்குத்‌ தமிழ்காட்டார்சொற்சுருக்கமாய்‌ வைத்‌ தக்கொண்ட கற்‌ 
பிதப்பெயசேயல்லது வேறல்ல. இந்தக்‌ கடம்‌ மண்ணாயிருந்தா லும்‌ 
கடம்தான்‌, பொன்னாயிருந்தா ஓம்‌ கடம்‌ தான்‌, செம்பாயிருந்தா னும்‌ 
கடம்தான்‌, பித்தளையாவிருக்தாலும்‌ கடம்தான்‌. கடஉருவம்‌ மாறி 
னும்‌ வஸ்‌ அவாயெ மண்‌, பொன்‌, செம்பு, பித்தளை இவைகள்‌ மாற 
வும்‌ மாறா; அழியவும்‌ அழியா. ஆதலால்தான்‌ “உள்ளது போகாது” 
என்னும்‌ நியாயமும்‌ இதற்கே பொருக்கும்‌. 


இன்னும்‌ இவர்கூறிய சத்து அசத்துக்களின்‌ லக்தணவியாப்தி 
தோஷங்களைப்பற்றி விசாரிப்போம்‌. சத்துக்கு ௮சத்‌.து சர்வவிரோத 
மாயின்‌, இவர்‌ சொன்ன இலக்கணங்களில்‌ வியாப்தி தோஷமின்‌ அ. 
சர்வவிரோதமல்லாக்கால்‌, வியாப்‌திதோஷம்‌ கூறுதேயமையும்‌. ஆத 
லால்‌ அவ்விலக்கணங்கள்‌ சர்வ விரோதமா அல்லது வேறு விரோத 
மா வென்பதனை நியாயசாத்திரப்‌ பிரமாணத்தால்‌ விளக்கக்காட்‌ 
வாம்‌: 


விரோதம்‌ சர்வவிரோதமென்றும்‌, சம்பவவிசோதமென்றும்‌, 
பாரிசேடவிரோதமென்றம்‌, சகளவிசோதமென்றும்‌ நான்குவகைப்‌ 
படும்‌, இவற்றுள்‌, 

1. சர்வவிரோதம்‌ ன்‌ எனு சத்து . 

ஜாபோ அம்‌ இல்லன அசத்து 
யாண்‌ மெள்ள அ சத்து 
கலபோதள்ளனு சத்து 
பாரிசேடவிரோதம்‌ ல ௪௪௮ 
யாண்டுமில்லது ௮௪த்து 

சிலபோதுள்ளது சத்து 
கசிலபோதில்லது ௮அ௪த்த 


2, சம்பவவிரோதம்‌ 


A, சகளவிசோதம்‌ 
ட 


மேலே இவர்‌ கூறிய இலக்கணப்படி சத்தக்கும்‌: அசத்துக்கும்‌ உள்ள 
விரோதம்‌ சிறப்பாந்தன்மையின தாகிய சர்வவிசோதத்து ளடங்காமல்‌, 
சிறப்பின்‌ மையாகிய பாரிசேடவிசோதத்து எடங்குகின்றமையால்‌, 
அசத்திற்குக்‌ கூறிய போலி இலக்கணத்தில்‌ வியாப்‌திதோஷமுண்டா 
கின்றது. இவ்வியாப்தி கோஷத்தை நையாயித்துக்காட்வொம்‌. 
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சாது அசத்தோ அத யாண்டுமில்லஅ. 
கடம்‌ அசத்து என்றதனால்‌ 
கடம்‌ யாண்டுமில்லது, 

வனைந்ததற்குப்‌ பின்னும்‌ அழிவுபாட்டிற்கு முன்னும்‌ கடமுண்‌ 
டாதலால்‌ கடம்‌ யாண்டுமில்லதாய்‌ எங்ஙனமாகும்‌? கடம்‌ யாண்டு 
மில்லகல்லாகபோது ௮அ௪த்தெப்படியாகும்‌? கடம்‌ யாண்டுமுள்ள அ 
மல்லவா தலால்‌ ௪த்தும்‌ அன்‌ அ. இவர்கூறிய இலக்கணப்படி கடம்‌ ௪த்‌ 
அம்‌ ஆகாமல்‌ அ௪த்அம்‌ ஆகாமல்‌ சங்கா சங்கேதநிலையில்‌ நிற்கின்‌ 
ற.அ; ஆதலால்‌ இவர்‌ கூறிய ௮அ௪த்‌திலக்கண த்தோடு 'இவாது உதா 
ரணமே முரண்படுகின்ற ௫. உலகத்திலே நையாயிகரெல்லாரும்‌ ஒன்‌ 
றைக்‌ காசணமென்னும்‌, மற்றொன்றைக்‌ காரியமென்‌ அங்‌ குதிப்பது 
சொருபத்தை தோக்கியே யல்லாமல்‌ வஸ்துவை கோக்கியல்ல. 
வஸ்‌. துவா கராணத்திற்கும்‌ காரியத்திற்கும்‌ நியதமாயிருப்பஅ. 
மனோபாவனையால்‌ காரணத்தை கோக்குழிக்‌ காரியமும்‌, காரியத்தை, 
கோக்குழிக்‌ காரணமும்‌ இன்மையாய்க்‌ காணப்படினும்‌ இவ்விரண்‌ 
டிற்கும்‌ நியகமாயுள்ளது எதுவோ, ௮ எக்காலத்தும்‌ உள்ளதே; 
அஅவே ச௪த்தென்பதம்‌, வஸ்‌அவென்பஅம்‌, உலகமென்பதுமா த 
லால்‌, உலகு அசத்தாதல்‌ ஒருக்காலுமில்லை. இதனைச்‌ சிந்தித்து 
இர்‌ துவென்னப்பட்ட நமது கன்பர்‌ பின்‌ மறுமொழி பகர்வாராக, 
(1886 செப்டெம்பர்மீ 20௨. தத்தவவிவேபினி.) ஹிதோடதேசி. 

விடை கூறல்‌. 
து விச 

“உலகம்‌ சத்தா? அ௫த்தா? என்பத” இவ்விடயத்தினைச்‌ சுட்டி 
முன்னர்ச்‌ சுதேசமித்திரனினும்‌, பின்னர்ப்‌ பிரமவித்தையினும்‌ 
வரைர்திருர்தாம்‌. அதனை “ஹிகோபதேசியார்‌” என்னும்‌ ஈமதூ 
நண்ப ரொருவர்‌ “தத்‌ அவவிவேகனி? என்னும்‌ பத்திரிகையின்‌ கண்‌ 
தமக்குத்‌ தோன்றியாங்கு பொறித்து விளக்னேர்‌. அதனை 1886 
அக்டோபர்மி 80௨ பிரசுரமான பிரமவித்தையின்‌ கண்ணும்‌ காண்க. 
இனி யெமக்குப்‌ போந்தவாறு நிறுத்துவான்‌ பின்வருமாஅ வசை 
ன்றாம்‌: 

“உலகம்‌ சத்தா? அ௪த்தா? என்புழி யிண்டை யுலகவிலக்கண 
மெனை த்‌. அணையும்‌ கூறகில்லா அ ஏனைய விரண்டற்கு மிலக்கணமுணர்‌ தீ 
திய தெம்மாட்டுக்‌ குற்றமென்‌ அணர்த்‌இயபின்னர்‌, , அவ்விலக்கண 
மூணர்த்திய தொடங்கும்‌ தாமேனும்‌ அம்மூன்றனுக்கு.ஈன்குணர்த்‌ 
இனரா? இன்‌ றே. இயர்‌ உலூனிலக்கணமே சத்துக்கு மன்பதன்றி 
உலகவிலக்கணமும்‌, குரு தீ துவமு கலிய லை குணங்களையுடைய உண்‌ 
மைப்பொருளே யென்றனர்‌, அவ்விலக்கணத்தின்பா அண்மைப்‌ 
பொருளெனச்‌ சேர்த்தற்குக்‌ காணம்‌ யாதோ ௮றிர்திலமென்க. இவ்‌ 
வாறு இலக்கணங்‌ கூறிப்போந்து அதனையே ௪த்தெனக்கொண்டு, 
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இதனானே தாமிம்மூன்றனுக்கு மிலக்கண முணர்த்தியதூஉம்‌ சால 
விபக்கற்பாற்றேயாம்‌. உலகம்‌ சத்து என்னு மிரண்டனுள்‌ ஒன்றனுக்‌ 
இலக்கண முணர்த்தி மற்றென்றனை யிவருங்‌ கூறாதொழிந்தனர்‌; 
யாமு மவ்வாறே கூறாதொழிக்தாம்‌. இதனானே நம்பால்‌ யாது 
குறைவு? இன்னோர்க்கல்தேனின்‌ அ? இவர்‌ உலகமே சத்து, சத்தே 
யுலகமென்றன்றோ வுணர்த்தினாரெனின்‌ ௮&தாஉ மியைபுடைத்தன்‌ 
றென்சு. ௮ஃதங்கனமேல்‌ இவ்வாசங்கை யாங்ஙன நிகழும்‌? கடம்‌ 
கலசமா? படமா? என்றோ ராசங்கையுளதே லஃதியையும்‌. இவர்‌ 
எடுத்துக்காட்டிய நிலக்கரி உலோகமா? கல்லா? என்னு மாசங்கையின்‌ 
கண்கிலக்கரியென்பதூஉம்‌,உலோகமென்பதூஉம்‌ பரியாயபதமன்‌ நே! 
இவற்றுள்‌ ஒன்று சாமானியமும்‌, மற்றொன்று விசேடமுமா மென்க. 
ஈண்டங்கனமின்றி பிரண்டு மொரோவொருபொருள்‌ கருதியதெனக்‌ 
கூறி, மீண்டும்‌ கூறியதுகூற லென்னுங்‌ குற்றத்திற்‌ டெனாகா 
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உலகமென்னுஞ்‌ சொற்பொருளை நன்காராய்ச்குழி அஃது 
காணப்பவெகென்னும்‌ பொருட்டதாகலின்‌ காணப்பவெதென்பதற் 
கூலகமென்ப தியையும்‌. இன்னோர்‌ மையாயிக நூல்‌ வல்லனர்போன் அ 
வரைந்தன ரே யல்லஅ ௪த்த நூல்‌ வல்லார்போன்றல்லர்‌. இஃதியாக்கன 
மெனின்‌ காட்டுதும்‌:-— 


உலகமென்னுஞ்‌ சொல்‌ (லோக்‌) காண்டலெனப்‌ பொருள்படும்‌ 
வடமொழிப்பகுஇயென்‌ றய்த்‌தணர்வரேல்‌ உலகமென்ப அண்மைப்‌ 
பொருளென்‌ நெவ்வாற்றானுங்‌ கூறத்‌ அணியார்‌. இனி உலகமெனி 
னும்‌ தருயெமெனினு மொக்கும்‌. உலகமென்னும்‌ பதார்த்த வீயல்‌ 
பினை ஈன்குணர்ந்துகொள்ளு நிலையினன்றே யிவ்வாசங்கை யெமழும்‌? 
அதனானே யிவ்வாசங்கையின்‌ விடயமான விரண்டு தன்மைகளையும்‌ 
உணர்த்துவான்‌ வேண்டியதே யின்றியமையாமை யுடைத்தென்பது 
கருதி, யிவவிரண்டினுக்கே யிலக்கணம்‌ பரக்கக்காட்டினாம்‌. சத்து, 
அசத்தென்னு மிவ்விரு சொற்களுக்கும்‌ பொருள்‌, உள்பொருளினை 
யும்‌ இல்பொருளினையுமே யுணர்த்தினமையே சா லுமென்பகனை வட 
அல்‌ வல்லார்லாய்க்‌ கேட்ணெர்க. அங்கன முணரமாட்டாமையானே 
கடமென்னும்பெயர்‌ தமிழ்சாட்டாரிட்டு வழங்குவதெனக்‌ கூறி 
யுள்ளார்‌. 


“உலகம்‌, அல்லது வஸ்‌, அல்லஅ பூதியம்‌ என்பது தனக்‌ 
கெனவோர்‌ சொரூப மின்றி க்காலத்துகிகமு மெல்லாச்சொருபங்க 
ளுக்‌ தாமாய்க்‌ குருத்துவம்‌, இயக்கம்‌, ஆகருஷணம்‌, திரிவு முதலிய 
வற்றை யபின்னமா யாண்டு முடைய. வுண்மைப்பொருள்‌; இதுவே 
சத்தென்‌அஞ்‌ சொல்லப்படும்‌,” எனச்‌ கூறினர்‌. உலகம்‌ அல்லது வஸ்து 
அலல௮அ பூதிபம்‌ என்பது தனக்கென்றோர்‌ சொரூபமிலதென்று 
கூறிப்போந்த இவரே, பிறாண்டும்‌ எல்லாச்சொரூபங்களுர்‌ தாமா 
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யென முரணிக்‌ குருத்துவம்‌, இயக்கம்‌, ஆகருஷணம்‌, திரிவு முதலிய 
வற்றை யபின்‌ னமாகவுடைய வுண்மைப்பொருளென்றனர்‌. உண்மைப்‌ 
பொரு ளிஃதென வெள்ளிடை மலைபோல விளக்காது குருத்துவ 
முதலனவற்றை வாளா கூறியதனாற்‌ போந்த பயனென்னை? இதுவே 
சத்தென்றும்‌ சொல்லப்படு மென்பதனுள்‌ இ தவெனுஞ்‌ சுட்டெசன்‌ 
மேற்று? அச்சுட்டினை யேற்கும்‌ பொருளின்னதெனக்‌ குறிப்பதற்‌ 
கெனைத்துணையும்‌ வகையின்‌ றே! இதற்‌ யொது கூறுவதெனக்‌ கடாவி 
யொழிக, “இந்தச்‌ சத்தினுடைய அபாவமே அசத்தாதலாலும்‌, 
அசத்து யாண்டு மிலதாதலாலும்‌ இல்பொருஞக்‌ இலக்கணமு மின்‌ 
றென்க”என்றனர்‌. ௪த்து இனைத்தென்‌ ௮ணர்த்தாமே சத்தினபாவம்‌ 
அச௪,த்தென்றதூஉம்‌, அ௪த்து யாண்டுமிலதென்ற தூஉம்‌, இல்பொரு 
ளிற்‌ லெக்கண மின்றென்ற தூஉம்‌ பயனில்‌ கூற்றேயா மென்றெழிக. 
இது நிற்க ; 

இலக்கணக்குற்தஞ்‌ சிலவெடுத்துக்‌ கூறுவான்றொடங்க இல்‌ 
பொருளுக்கியையுமா வெனக்‌ கூறினர்‌. அற்றேல்‌ தரங்கற்ற' தருக்க 
நூலில்‌ அபாவ கான்கு மெற்றுக்கு மறந்தனரோ! ௮ஃதுணர்சன்‌ 
திலம்‌. அற்றேல்‌ அஃதாக, 


இனி இலக்கணக்குற்ற மெடுத்துரைக்கப்‌ போற்து இலக்பெல்‌ 
காட்டி நிறுத்திய தமைவுடைத்‌ தன்றென்றனர்‌. அஃது ஈன்று! 
நன்று?! இதுகிற்க; ௪தஅக்குதாரணங்‌ காட்டியதூஉம்‌ போலியென்ற 
னர்‌. அக்தோ! வியவகாரிகசத்‌தவாயிலாகப்‌ பாரமார்த்திககத்தை 
உணர்த்துவான்‌ அங்ஙனமுரைத்ததல்லது உள்ளவாறு ௪த்தெனப்‌ 
பவெது பிரமமேனும்‌, விவகாரத்திற்‌ காட்வொன்‌ றொெடங்யெ இத 
னைக்‌ காட்டி நிறுத்திய தூஉ மென்க. 

காரண காரியங்க ளெனைத்தினுக்கு மூலமாயுள்ளது உலகப்‌ 
பொருள்‌; அதனையே ௪த்தெனத்‌ அணிந்தவர்‌ இங்ஙனமே யன்றா 
கடம்‌ ௪த்தெனப்பவெதென்றனா? யாம்‌ கூறிபான்‌ க௯து சத்தாகாதே 
னும்‌ இவருரைத்தவாற்றான்‌ சத்தாக வியைவ தியாண்டையதென்க. 
இனி “உற்பத்தியாவது முதற்காரணமில்லாம லுண்டாவது?” என்‌ 
அரைத்அப்பிறாண்டும்‌ ““உற்பத்திக்கும்உருமாற்றத்‌ திற்கும்பேத முண 
ராமல்‌ மயங்கி வாதாடுகின்றார்‌” என்றனர்‌. இஃது நன்று! நன்று !! 
எம்மை வசை கூறுவா னிப்பு விதி புளைக்ததூஉமன்றி “வைத 
கள்‌ சிருட்டியென்‌ அங்‌ கூறுவர்‌” என்றனர்‌. இனி இவர்‌ வரைந்த 
நாலினைக்‌ கற்கப்புகுவார்‌ அங்ஙனங்‌ கோடலமையும்‌, இவர்‌ கற்று 
ணர்ந்த தருக்க நூஜின்சண்‌ உற்பத்‌ இக்கிலக்கணம்‌: முதற்காரணத் இற்‌ 
நறோன்றும்‌ பொருள்‌ முதற்கணத்தோடியைபுடைத்‌ தென்றன்றா இயம்‌ 
புக்‌ தகைமைத து? கணமென்பது ஓர்காலஅட்பப்பகு,தி என்க. 

கடமோருருவிற்குப்‌ பெயரென்றனராகலின்‌ கடம்‌ குணப்பெய 
சேயல்லது பொருட்பெயரா த லெத்தணையு மியையாதென்க. அற்றேல்‌ 
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சடத்தைக்கொண்வோ, கடத்தின்‌௧ ணீரிருக்கன்றதத இன்ன வின 
காரங்க ளெவ்வாற்று ளியையும்‌? உருவங்‌ குணமாகலின்‌ அதகுத்‌ 
தொழிலின்‌. ௮ஃ த நீரிருப்பதற்‌ செவ்வாற்றா தார மெனற்பா 
லத? இவர்‌, சாம்‌ கூறிய இலக்கண த்தின்கண்‌ வியா த்தி 2 தாட முண்‌ 
டென முன்னர்க்காட்ட முயன்று, அத்தோடங்களை த்‌ தாமறிந்த 
அணையும்‌ எடுதெதுக்சாட்டியும்‌ இறுஇயின்கண்‌ எனைத்‌ தணேயும்‌ 
பயன்படாது சென்றமையின்‌ யாதோ லெ கூறி விடுத்தனர்‌. சர்வ 
விரோதம்‌ யாண்டுமுள்ளஅ ஒருபோது மில்லது என்றும்‌, பாரிசேட 
விரோதம்‌ யாண்டுமுள்ளது யாண்டு மில்லது என்றும்‌, இரண்ட 
இள்ளாம்‌ முற்கூறிய விரோதம்‌ விசேடமென்றும்‌, பின்னருசைத்த 
மை சாமானியமென்றும்‌ கூறி, யாம்‌ கூறிப்போர்தமையைச்‌ சாமா 
னியத்து ளஎடக்கனர்‌. இவர்‌ கூறியாங்கு முதல்‌ விசராதத்தினுக்கும்‌ 
மற்றொன்றினுக்கும்‌ ஒருபோது மென்னும்‌ பதமும்‌, அதன்‌ பரியாய 
மாகிய யாண்‌ டுமென்றதூ உம்‌ சொன்மாத்திரையான்‌ வேறுபாரடைய 
தேனும்‌ பொருள்மாத்திரையான்‌ யாங்கனம்‌ வே௮பாடுடையதெனக்‌ 
கடாவீயொழிக, இன்‌ னோன்னவற்றை யிவரே நன்குணர்த்த வல்ல 
னர் போலும்‌! யாண்டும்‌.வியாத்திதோட மென்பதனை மறவியின்றிக்‌ 
கூறுமாற்ற லுடையாசாகலின்‌ எர்தூலுள்‌ எவவாசியர்‌ கூறியுள்ளா 


சென்‌ றையுறுவார்க்கு அதனைத்‌ தெற்றென்‌ ௮ணர்த்துவரென்க. 


*சையாயிக ரெல்லாரும்‌ ஒன்றைக்‌ காரணமென்‌ அம்‌, மற்றொன்‌ 
றைக்‌ காரியமென்‌ அம்‌ குறிப்பது சொளுபத்தை நோக்கியே யல்லா 
மல்‌ வஸ்அவை நோக்யெல்ல” வென்றும்‌, காரணம்‌ காரியம்‌ இவ்வி. 
ண்டு ம¥னோபாவனை யென்‌ அற்‌ கூறிப்போர்தனர்‌. இதனானே வஸ்து 
சொருப மன்றென்பதுவே திண்ணமென்றன்றா புலப்படுகின்றது? 
இது நிற்க; வஸ்து தனக்கெனச்‌ சொரூப மின்றென முன்னர்க்‌ கூறிப்‌ 
போந்து, பின்னர்ச்‌ சொருபத்திற்கே காரணமென்‌ அங்‌ காரியமென்‌ 
அங்‌ கூறிய தெற்றிற்கென்க, “மனோபாவனையால்‌ காரணத்தை 
நோக்குழிக்‌ காரியமும்‌, காரியத்தை கோக்குழிக்‌ காரணமும்‌, இன்மை 
யாகக்‌ காணப்படினும்‌ இவ்விரண்டிற்கும்‌ நியதமாயுள்ள தெதுவோ, 
௮து எக்காலச்துமுள்ள?த; அதுவே சத்தென்பதும்‌ வஸ்து வென்‌ 
பதும்‌ உலகமென்பது மாதலால்‌, உலரு அசத்தாதல்‌ ஒருக்காலு 
மில்லை” என்றனர்‌. காரியமு£ங்‌ காரணமு மசனோபாவனையெனக்‌ கூறிய 
வாற்றான்‌. வஸ்அவின்கண்‌ காரியமும்‌ கராணமு மின்றென்றே 
அணிபு. கராணத்தை மோக்குங்காற்‌ காரியமென்ப தின்மையேனுங்‌ 
காரியத்தை சோக்குங்காற்‌ காரணமின்றென்‌ றமியாங்கனங்‌ கூறற்‌ 
பாற்று? மண்ணை கோக்குங்காற்‌ கடமென்ப தின்மையனுங்‌ கடத்‌ 
தை நோக்குங்கால்‌ மண்ணென்ப இயாங்கன மின்மையாம்‌? (வஸ்து 
வோ காரணத்திற்கும்‌ காரியத்திற்கு நியதமாயிருப்பது” என்றுங்‌ 
கூறியுள்ளார்‌. அவ்வஸ்து காரியமா? காரணமா? இரண்டி னொன்றா 
கற்பாலகே அணிபு. காரியமெனின்‌ அதற்கு மோர்‌ காரண முளதா 
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தல்‌ வேண்டும்‌; காரணமெனின்‌ ௮ஃது மற்‌ ரொன்றினுக்குக்‌ காரியப்‌ 
படல்‌ வேண்டும்‌. இங்கன முடி.பின்றிப்போ தரலின்‌ எல்லைபின்மை 
யென்னும்‌ அனவத்தாதோட.. மெய்‌ தும்‌. யாம்‌ ஆண்டை அணுகாரண 
வாதமறுப்பு ஈன்குணர்‌ ததினா மாகலி னிவர்‌ இறுதியின்‌ கண்‌ பொரு 
ளின்னதெனக்‌ கூதிற்றிலா்‌. 


இனி ஈஉருத்திரிதலாவது ஒருரு மற்றோருருவாய்த்‌ இரிதல்‌; 
இதற்குதாரணங்‌ கடமே” என்றும்‌, ““கடவுருவமாறினு மண்‌ 
மாறாது” என்று முரைத்தனர்‌. உருவென்பது குணம்‌, மண்ணின்கண்‌ 
யா அருண கிகழ்ந்தது? வளை தல்‌, குளிகன்‌ முதனைவெனின்‌ எம்மண்‌ 
அக்குணங்களை யெய்திற்று? எனைத்தூர்‌ தலைப்பெய்கெனின்‌ தனித்‌ 
தனி மண்ணும்‌ அக்குணத்கைச்‌ சிறிது றிகேனு மெய்தினன்றிக்‌ 
கூறற்பாற்றன்‌ று. காரிய மாறினும்‌ காரண மாறுதென்பதனான்‌ 
வஸ்துவாகய மண்‌ மாறாதென்றனர்‌. யான காரண மெொனப்படுமோ, 
௮௬௫ மற்றொன்றினுக்குக்‌ காரியமெல.ப்படுமே, இங்கனமாகலின்‌ 
அழிவுபாடெய்தாக்‌ காரணம்‌ யாது? அக்காரணத்திற்‌ குறுப்புளதா? 
இல தா? உளதாயின்‌ காரணமெனக்‌ கூறற்பாற்றன்‌ அ; இல தல்‌ காரிய 
மாதற்‌ கஇயைபுடை.த்தன்று, இதுநிற்க; 

“வனைந்த பின்னும்‌ அழிவுபாட்டிற்கு முன்னுங்‌ கடமுண்டாத 
லால்‌ கடம்‌ யாண்டு மில்லதா யெங்கனமாகும்‌? கடம்‌ யாண்டு மில்ல 
தல்லாதபோத அச,த்தெப்படியாகும்‌?” என்றனர்‌. அற்றேல்‌ வனைந்த 

பின்னரும்‌ அழிவுபாட்டி ற்கு மூன்னருங்கடமுள தென்‌ அர்க்‌ எனக்‌ 
கூறியுள்ளார்‌? யாம்‌ ௮ங்கனம்‌ இதுகாறுக கூறிப்போக்தோமல்லேம்‌. 
பெயர்த்தும்‌ யாம்‌ வரைக்‌ ததனை ச்‌ சிறிது நோக்குங்கா லஃ பூர்வ 
பச்கத்தவர்‌ துணிபென்றுணர்க்து “கடம்‌ சத்து மாகாமல்‌ அசத்து 
மாகாமல்‌ சங்காசங்‌ கேத நிலையி னிந்தன்றது”” என்றெம்பாற்‌ கூறிப்‌ 
போந்த குற்ற மெனை த்‌ அணையும்‌ குற்றமன்றெனத்‌ தாமே தெரிப்பர்‌, 
இணி, இவர்‌ முன்னர்க்‌ கூறிப்போந்த வுலகவிலக்கணம்‌ வேற; 
இறு திக்கட்‌ கூறிப்போந்த வுலகமென்னுஞ்‌ சொற்பொருள்‌ வேறு, 
அற்றாகலின்‌ தெள்ளிதி னோர்க்கணர்வாராக, 

(1887 ஜனவரிமீ” 30௨ ப்சம்மலித்தியா.) இந்து. 


சத 


ந 
உவ்கண்‌ உளதாய பொருளனை த தினையு மாராயுங்கால்‌ அவற்‌ ' 
றின்‌ றோற்றஞ்‌ ஏ௪த்தியின்க௧ணன்றி வேறன்றென்க்‌. சத்தியெனி 
னும்‌, அற்றலெனினும்‌, லன்மையெனினு மொச்கும்‌, அற்றாகலின்‌ 
சத்தியென்பத இனைத்தென்‌ அ விவகரிப்பாம்‌:-- 


கடம்‌ மண்ணினின்று மெழுகின்ற மதனும்‌ கோமண்ணினின்று 
மெழுந்ததன்று. மண்ணினின்று மெழுந்ததண்டேல்‌ கடல்‌, யாறு 


13 தத்‌ துவவாதம்‌. 

முதரைன பண்ணினின்று முளதாகவேண்டும்‌. அங்கனமின்று, 
கடசத்கி யெய்திப மண்ணினின்றுக்‌ தோன்தியதென்பத திண்‌ 
ணம்‌. அற்றாசலின்‌, கடத்‌ அக்குச்‌ சத்தியே யுபாதானகாரணமென்க, 
ஆடைக்கு நூலும்‌ பஞ்சுன்‌ காரணமாக நிகழினும்‌ . நூல்‌ யாங்கனம்‌ 
கேர்‌ காரணமாமோ, அற்ஙன்மே மண்ணுஞ்‌ சத்தியும்‌ காரணமாக 
நிரழினுஞ்‌ சத்தி கேர்‌ காரணமாமென்பது தெற்றென்றுணர்ச. அவ்‌ 
வப்‌ பொருட்கண்‌ ணும்‌ நியதமாய சத்திகள்‌ பலவுள. எவ்வெப்பொரு 
ளினும்‌ நியகசத்திகள்‌ யாவை யுளவசமோ அன்னவை யவ்வப்‌ 
பொருளினின்று மெழுவ.அ திண்ணம்‌. அவையே காரியமெனப்படு 


மென்க. 


இனி பண்ணினின்‌ றுஸ்‌ கடமுதலியன வெழுன்றனவேயன் றிப்‌ 
படமுதலியன வெழக்‌ கண்டாமின்‌ அ. இங்கன மே அவ்வப்பொருளி 
னின்றும்‌ ௮ன்னவற்றிற்தினமாய பொருள்‌ களே தோன்‌ அனெறன. 
அவ்வப்பொருள்கள்‌ தோன்றற்கு உபாகானகாசணமாய சத்தி, சண்‌ 
கூடா நிகழ்வகன்று, யாங்கனமெனின்‌ சத்தன்‌, சத்தி, காரிய 
மென்னு மிப்மூன்‌ றனுள்ளஞ்‌ சத்தனுங்‌ காரியமுல்‌ கண்கூடாம்‌ பகு 
இய; சத்தியெனின்‌ அற்றன்று. காரியம்‌ புறத்தே கோன்றாவழிச்‌ 
சக்தி யுளதெனக்‌ கூறலொல்லா௮. காரியந்‌ தோற்றும்‌ ஞான்றும்‌, 
அங்கன மாகாஞான்றும்‌ சத்தி கண்கூடாகப்‌ புலப்பவெ தெவ்வாற்‌ 
ர. மியைக்‌ திலதென்க. சித்திரிகன்‌ இத்திரிக்குங்கால்‌ சித்திரசத்தி 
யன்‌ னோன்பாலதாகக்‌ கொள்ளுஈரன்‌ றி. வசையாவழி யல்கனல்‌ கோட 
லமைய மோ? அன்றே. அற்றாகலின்‌ காரியத்தானே சாரணமினைத்‌ 
தென்‌ நியம்பற்பாலதென்க. காரியமாயபுகை காணாதவழிக்‌ காரண 
மாய தீ யுளதாகக்‌ கூறுகருளரோ? அற்றன்றே, இத்திரிகன்‌ சத்தன்‌; 
சத்திரம்‌ வரையுமாற்றல்‌ சத்தி; இத்‌ இரங்‌ காமியம்‌. இத்‌இிரம்‌ வரையு 
ஞான்று சித்திரிசனாப சத்தனும்‌, அன்னோன்‌ வரையுஞ்‌ இத்‌ இரமும்‌ 
சுண்கூடாக நிகழ்வதனறிச்‌ சக்தி கண்கூடன்‌ று. கண்கூடாய காரியங்‌ 
கொண்டு ௮க்ஙனமன்றாப காரணத்தைத்‌ அணிவது அ௮துமானமென்‌ 
பதாம்‌; புகையைக்கொண்டு தீயுளதெனக்‌ கோடல்‌ போன்றென்க. 
அன்னவற்றான்‌ மண்‌, சத்தி, கடமென்பனவாய இம்மூன்றனுள்ளும்‌ 
மண்ணுங்‌ கடமும்‌ சுண்கூடாயுள்ளன; சத்தியங்கனமன்று. காரியம்‌ 
கடம்‌; காரணம்‌ சத்தி, காய்யமாய கடவாயிலாகக்‌ காசணமாய சத்தி 
யுளதென்றனுமானிப்பது: புகையுள்வழித்‌ இயுளதாகக்‌ கோடல்‌ 
போன்றென்க. 

இனிக்‌ கடமெனற்பாலது சத்தா? ௮௪க்தா?என்று காரியகாரண 
வாதத்தான்‌ விவகரிக்குங்கால்‌ யாண்டு மின்றென முடிர்ததாகலின்‌, 
இனறு முடிர்ததுமுடி த்தலென்‌ ௮ முத்திக்னெமென்க. இனிக்‌ கடமே 
யிலதாயவழி, சத்தியுளதென்றியாண்‌ டைக்கூறலமையும்‌? புகையைக்‌ 


காணாதவழித்‌ தீ யுண்டென்றியாவர்‌ கூறுவர்‌! கடத்தோற்ற முள 
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னின்‌ தோற்றம்‌ பொருளென்றமையாதன்றே ! தோற்றம்‌ பொரு 
ளாங்கால்‌ பனியின்‌ றோற்றப்‌ புகையும்‌ பொருளாக, அதுகாரண 
மாய்த்‌ தீ யுளதெனக்‌ கோட லமையுமன்றா? தோற்றப்‌ புகையைக்‌ 
கொண்டு தீயுளதெனக்கோட லெவவாற்று னியைந்திலதோ, அங்க 
னமே யுள்ளதுபோன்று தோற்றும்‌ கடத்தோற்றத்தைக்கொண்டு 
சத்தி யுளசெனக்கூற லெத்துணேயு மியையாதென்க. சத்தாய கண்‌ 
கூடாகக்‌ காண்டலான்‌ சத்தாய அங்கன மன்மையை யுணர்வது அனு 
மானமாகலின்‌, அசத்தாய கடத்தைக்கொண்டு சத்தாய சத்தியை 
யுணர்வத எத்தணேயு மியைபாதென்க. எதார்த்த வ்னுமானத்தான்‌ 
பொருள்‌ சத்தித்தலல்லஅ தோற்றவனுமான த்தா னெக்‌.துணையுஞ்‌ 
சித்திக்க லமையாதென்க. இஃஅ அனுமானத்தானாய குற்றமே 
யாம்‌. இதனானே கடமுஞ்‌ சத்திய மி.பாண்டு மில்லன வென்‌ ற அணி 
யப்பட்டனவென்க. இங்கன 2ம யெொவ்வோர்‌ பொருளிணைய மாரா 
யுங்கால்‌ சத்தியுல்‌ காரியமு மில்லனவென்றே நிகழ்‌ன்றனவன்றி 
யோர்‌ பொருளினின்‌ அ மேனைய பொருள்கள்‌ தோன்று தலெனல்‌ 
வாளா சழக்கேயென்க. 


(1886 அக்டோபர்மீ 80உ ப்ரம்மவித் தியா.) இந்து, 
காரணமே காரியம்‌. 
விவச 

காரணமென்றங்‌ காரியமென் அ மெடுத்‌ அக்‌ கூறப்படு மிரண்ட 
னுள்ளும்‌ காரணங்‌ காரியத்திற்கு நியதமாய்‌ முன்னிற்பத; காரிய 
முன்னின்மைக்கு எதிர்மறை. காரணம்‌ மண்‌; காரியங்கடம்‌. மண்ணாக 
- நின்ற ஞான்றுங்‌ கடமின்று; கடமழிவெய்தியஞான்‌ அல்‌ கடமின்று; 
இடையேமாத்‌ ர முளதெனப்படும்‌. அற்றைஞான்‌ அ மாராயுங்கால்‌ 
மண்ணையன்றிப்‌ பொருட்பேறின்று, வளைவு குலீவு முதலாய குணம்‌ 
சுள்‌ ஈவமாகத்‌ தோன்றியமையானே அதனைக்‌ கடமெனச்‌ கூறுது 
மெனின்‌, அவ்வைவு குவிவு முதலன குணமேயல்ல அ குணி யன்‌ 
தென்க. அக்குணமுஸ்‌ குணிபாய மண்ணின்பானதாகத்‌ தொற்ரப்‌ 
படும்‌. மேலைக்‌ கூறற்பாலதாய குணங்கள்‌ தோத்துவதற்கு முன்ன 
ரும்‌ உருளைக்குணத்தி னிகழ்ச்ச யல்லது வேறு குணம்‌ கிகழ்க்கள ௮. 
குணமோ பொருளன்று. அக்குணந்தா னுளதோவெனின்‌ அஃகஞ்‌ 
சொன்மாத்திரையாயும்‌, தோற்றன்மாத்‌இரையாய மல்லது உண்மை 
யானிலதென்பது தண்ணம்‌. அற்றாகலின்‌ உளதாயது காசணமாய 
மண்ணேயாம்‌; காரியமென்பது தோற்றுதலும்‌, நிகம்தலும்‌, 
அழிவுபாடெய்த னம்‌ இரிபுணர்ச்சியேயன்றி வேறன்றென்க, இக 


ச்‌ சட்டி முன்னர்‌ ஈன்கு வீளக்கனாம்‌, ஆண்டை யோர்ந்துணர்க, 

இனி மண்ணே கடமாகக்‌ காணப்பவெகன்றி மண்‌ ணே போலுங்‌ 

கடமு2மார்‌ பொருளன்று. கட முக்காலத்து மின்றென்பதுவே இண்‌ 
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ணம்‌. உளதாகத்‌ தோன்றுர்‌ தோற்றமு மண்ணின்‌ தோற்றமல்ல த 
வேறன்மையின்‌ கடமென்ப தோர்பொரு ளூள தாயவழித்‌ தோன்றிய 
தோற்றமேயன்று, அற்றாகலினன்‌ றே காரணமே காரியமாமென்பது 
தெற்றென்‌ அணர்க, ஒன்றே விவகாரத்தின்கண்‌ இரண்டாக விவகரிக்‌ 
கப்பட்டதேனும்‌ உண்மையானே பொருளிரண்டன்‌ அ, ஒன்றேயா 
மென்க. ( 
(1886ஷ டிசம்பர்மீ 80உ ப்ரம்மவித்தியா.) இந்து. 
காரிய்‌ காரணம்‌ திண்ண மன்றென்பஅ: 
DOO DOE 
காரியமென்பத தோற்ற நிகழ்ச்சியே யன்‌ றிப்‌ பிறி தன்மையின்‌ 
.காரியமென்பஅ முக்காலத்தினு மின்றெனக்‌ கூறினுங்‌ காரணமென்ப 
அளதேயெனின்‌ கட்டுரைக்கு தும்‌: 


காரியமே யின்றேல்‌ காரணமென்ப தியாண்டையது? காரிய 
நிகழ்ச்கயோனன்றே காரணமென்று கூறப்படுவது? காரியமே யில 
தாயின்‌ காரணமென்னும்‌ கூற்றுப்‌ பயனில்‌ கூற்றென்றொழிக. ஒரோ 
வொரு தந்தைக்கு ஓர்‌ மக னுளனாயின்‌ அவன்‌ முன்னோ னெனற்‌ 
பாலனா? பின்னோ னெனற்பாலனா? 


முன்தோன்றியோ ளனாயின்‌ பின்னோனென்‌ அம்‌, பின்றோன்‌ 
தியோ ுளனாயின்‌ முன்னோனென்அம்‌ கூறுக்தகையதன்றி, யோர்‌ 
மகனையே மூன்னோனென்றும்‌ பின்னோனென்றுவ்‌ கூறலியலாதே. 
முன்னோனென்னுமொழி பின்னோனையும்‌, பின்னோனென்னுமொழி 
முன்னோனையும்‌ விடாமே சங்கிலிக்‌ தொடர்பேபோன்று கோவைப்‌ 
பட நிகழலின்‌, ஒன்றனைவிட்டொன்று பிரிவெய்தா. இவ்வாறே ஈன்‌ 
மையும்‌ தீமையும்‌, ஒளியும்‌ இருளும்‌, உயர்வுர்‌ தாழ்வும்‌, இவைபேோ 
ல்வன பிறவும்‌ காணும்‌ பகுதியவாம்‌. நாலொன்றனைக்‌ கண்டு, இஃது 
பெரிதென்னுஞ்‌ சொன்னிகழின்‌ சிறிதென்னுஞ்‌ சொல்லைத்‌ தழு 
வியேயுள்ளஅ. சிநிதென்னுஞ்சொல்‌ இன்றாயின்‌ பெரிதென்‌ றியாங்‌ 
ஙனங்‌ கூஅங்‌ பகுதிய? ஆதவனைச்‌ சுட்டிப்‌ பெரியனோ? சிநியனோ? 
. வென்றாசங்கை நிகழின்‌ பிறிதோராதவன்‌ இருக்னென்றி யிரண்டி. 
னொன்‌ றியம்பற்பாற்றன்று. 


கடமென்பதின்றாயி னதற்ட்ட காரியமென்பதோர்‌ பெயரு 
மின்றாம்‌. காரியமே யின்றாயின்‌ அதனை யிகவா அ தொடரும்‌ காரரை 
மென்பதேது? . காரணமின்றேற்‌ காரணமெனும்‌ பெயரு மின்றாமன்‌ 
றோ; இதனானை மண்ணென்ப தோர்பொருளு மின்றெனப்‌ பகர்ந்த 
தன்று, அம்மண்ணுக்குக்‌ காரணமென்னுஞ்‌ சொன்னிகழ்ச்சி யின்‌ 
றென்றும்‌. ஒரேமண்‌ விவகாசகாட்டத்திற்‌ காரணமாகவும்‌ காரியமாக 


வும்‌ விவகரிக்கப்பட்டு, உண்மையானாராயின்‌ மேலைவிரித்த விரண்டு 
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மின்மையாய்‌ நிகழ்‌சன்றன. காரியமாக நிகழ்ந்ததாஉ மண்ணேயாம்‌; 
காரணமாக நிகழ்க்த.தூ௨ மண்ணேயாம்‌; காரணத்தையன்றிக்‌ காரிய 
மின்றெனக்‌ கூறற்டெனாக நின்றதூஉ மண்ணொன்றதே. காரியம்‌ 
காரண மிரண்டும்‌ காலமூன்‌ தினும்‌ இன்றாகமுடியும்‌. உளதா தலும்‌, 
நிற்றலும்‌, அழிவுபாடெய்தலு மின்றெனற்கு முன்னர்‌ நின்றதாஉ 
மோர்மண்ணேயாம்‌. ஐர்மண்ணே கடமுதலனவாயும்‌, அவையல்ல 
வாயும்‌, விகாரமெய்தியும்‌, ௮ஃ இன்றியும்‌, களங்கமுடைத்தாயும்‌, 
அங்கன மன்றாயும்‌,பலவா யும்‌, அங்கன மன்றாயும்‌,காரியமாயும்‌ காரண 
மாயு நிகழ்கின்றது. விகாரப்படுதன்‌ முதலன வின்றேனும்‌ விகார 
மின்மைமுதலன கூறற்பாற்றேயெனின்‌, விகாரங்காரணமாக விகார 
மின்மை நிகழ்தலின்‌ விகாரப்பாடெய்தாஞான்‌ அ விகாரமின்மையெ 
னப்‌ பகர்தலுங்‌ குற்றக்‌ தங்குதற்டெனாம்‌. ஆகலின்‌ விகாரம்‌ விகாச 
மின்மை முதலனவனைத்துங்‌ கற்பனைக்கெனாம்‌. இதனானே மண்‌ 
ணொன்றே யுளதெனவும்‌, அதற்குக்‌ காரணமென்‌ அம்‌ காமியமென்‌ 
அல்‌ கூறுதல்‌ கற்பிதமென்அம்‌ பெற்றாம்‌. 

(1886 டி.சம்பர்மீ” 80௨: ப்சம்மவித்தியா.) இக்க? 





சுமுத்தியின்கண்‌ உலகுண்டா வென்பது. 
சாவது வத அத்ய தவச 

ஒரோவழிச்‌ சாக்செமாவது இவ்வுலகு காணப்படும்‌ நிலைமைத்‌ 
தெனவும்‌, சொப்பனம்‌ இதுபோன்று காணப்படும்‌ நிலைமைத்தென 
வும்‌, சுழுத்தி இங்ஙனமன்றாம்‌ நிலைமைத்தெனவும்‌ கூறப்படுமென்க. 
மேலைச்‌ சுழுத்‌ இயின்‌ கண்‌ இவ்வுல குளதாகிக்‌ காணப்பவெ,நின்றா? 
இலதாூக்‌ காணப்படுவதின்றா? இக்‌ நிகழ்க்த ஆசங்கைகட்‌ சயொது 
விடையென்க, ர 

A: நீரினுளதாய அதிஅட்பமாய இருமி; கம்‌ கட்புலனுக்குப்‌ 
புலப்பவெ தின்றேனும்‌ பூதக்கண்ணடியின்‌ அணையான்‌ புலப்பவெ௮ 
போன்று சுழுத்தியின்கண்‌ உலகு புலப்படாதேனும்‌ மனக்கருவி 
கொண்டு பார்க்கும்வழிப்‌ புலப்படுசன்‌ றதேயன்றா? கண்ணடியில்லா 
வழிக்‌ இருமித்தோற்றங்‌ காணப்பவெதின்றேனும்‌ இதனாற்‌ கட்புல 
னுக்குப்‌ புலப்படாஞான்று இருமித்தோற்ற மின்றென்ன சாதித்தல்‌ 
யாங்கன மியையும்‌? இதுபோன்று மனமின்றி நிகழும்‌ சுழுத் தியின்‌ 
கண்‌ உல௫ன்‌ தோற்றமின்றேனும்‌ உலகு இன்றென்து யாங்கனவ்‌ 
கூறலமையும்‌? ்‌] ்‌ ° 

B: ஓராடவ அன்குப்‌ பித்து நேர்ர்தவழி முன்னர்க்‌ கட்புலனுக்‌ 
குப்‌ புலனாகாப்‌ பொருள்கள்‌ “காணப்பட்டு அஸ்கொழியுஞான்அ, புலப்‌ 
படுமேல்‌ அப்போது அப்பொருள்க ரூளவென்‌ அ கூறவியையு மோ? 
கண்ணின்பால்‌ காசமென்பதோர்‌ கோயணுயெவழி யொரோவொரு 
விளக்குப்‌ பலவாகக்‌ காணப்பட்டு ௮ஃது நீங்கியெவழி ஒன்றாகவே 
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(௫) 


காணப்படுமெனின்‌ காசமில்வழியும்‌ விளக்குப்‌ பலவென்பாறா 


மூளசோ? யாண்‌டுமின்றென்க, 


A: பித்துடையானுக்குப்‌ புலனாம்‌ பொருள்கள்‌ உண்மையன அ; 
காசத்சாற்‌ சாணப்படும்‌ விளக்குகளு மங்கனமேயாம்‌. பொய்யலது 
யாதென்சு; வெறுந்தோற்ற மெனப்படுதலின்‌. நீரின்கண்ணதாய 
இருமி அங்ஙனமன்‌ அ; உளதேயாமென்க. அட்பவருவினைக்‌ கண்ணடி 
பெரிதாகக்‌ காட்டுவதன்றி யில்லதை யுள்ளதாகக்‌ காட்டியதேயன்‌ அ. 
பித்தும்‌ காசமும்‌ இல்லதை யுளதாகத்‌ தோற்றச்‌ செய்வன. இவற்‌ 
அள்‌ கருமியுவமானமே சிறப்புடைத்தாகலின்‌ அதனையே யிண்டுல 
ருக்‌ கெடுத்து ஈாட்டப்படுமென்க; உலகெனப்படுலது உண்மைப்‌ 
பொருளாகலின்‌. 


(இன்‌ னோர்‌ கூறிய இவ்விரண்டு உவமானங்களான்‌ நீரின்கணுள 
தாய கிருமியைக்‌ காட்டக்‌ கண்ணடி அணைக்கருவியாயும்‌, ௪ திர்ப்‌ 
பட்ட பொருள்களும்‌ விளக்குப்பலவும்‌ காட்டப்‌ பித்‌ துன்காசமுமாய 
இவ்விசண்டும்‌ மு தற்கருவியம்‌ அணைக்கருவியுமாக நிகழ்னெறன. 
இவ்‌ விருவகையுள்‌ உலகுக்கு மனம்‌ அணைக்கருவியாமா? அல்லத 
முதற்கருவியும்‌ துணைக்கருவியுமாமா? எற்றென்க.) 


B: கண்ணடி இல்லாஞான்‌ அ இருமி யுண்டெனக்கோடல்‌ கண்கூ 
டன்ன; அனுமானமேயாம்‌. அனுமானம்‌ காட்சியன்றி நிகழ்வ 
தாகா, இருமிகாணாவழிக்கடுகுமுகலிய நட்பப்பொருளாற்‌ கண்கூ 
டாம்‌. எற்றெனின்‌, கண்ணாற்கண்ட கடுகுமூகலிய அட்பப்பொரு 
ளினைக்‌ கண்ணடி பேருருவாகக்‌ காட்டுக்‌ தன்மையான்‌, கண்ணடி, 
இன்மையை உண்மையாகத்‌ தெரிவிக்கும்‌ அற்றலுடையதன்று; சிறீ 
யதனைப்‌ பெரிதாகக்காட்செ தகையதே. இப்பெற்றியானே கண்ணடி 
யில்லாஞான்‌௮, இருமி, காண்பதரிதாயினும்‌ காண்டற்கரிய அதி 
அட்பமென்‌ றனுமாணிக்க வேண்டற்பாற்றென்க. இதுபோன்று சுழு 
தீதியின்கண்‌ வேறுபொருள்க ளேஅவினானேனும்‌ இறிதாகவேனுங்‌ 
கண்டாரிலசாசலின்‌, அணைக்கருவியாய்‌ கண்ணடி புவமானத்தான்‌ 
உலகைச்‌ சத்தெனல்‌ யாங்கன மமையுமென்ற கூறி மறுக்க. 


எது அணேக்கருவியா னிகழ்வதோ ௮௫ பலப்பலபேதமரய்‌ 
நிகழும்‌. எது முதற்கருவி அணைக்கருவிகளா னிகம்வதோ ௮. 
ஒரே தன்மைத்தாய்‌ நிகழும்‌. அணைக்கருவியான கண்ணடியின்‌ 
அணையான்‌ எவ்வெப்பொருளைக்‌ காணினும்‌ அவ்வப்பொருள்கள்‌ 
பேருருவாகத்‌ தோற்றுனெறன. பித்துடையானுக்‌ கங்கனமன்று, 
அவன்‌ எவ்லிடஞ்செல்லினும்‌ அவனுக்ளுத்‌ தொன்‌ அம்பொருள்‌ ஒன்‌ 
நேயாம்‌; அன்றி ஓரே சன்மைத்தாம்‌. இதுபோன்று உலகிற்கு மனம்‌ 
முதற்கருவியும்‌ அணைக்கருவியுமாகலின்‌ அம்மனத்தைக்கொண்டு 


எங்குச்சென்று காணினும்‌ உலகொன்றே காணுதல்‌ கண்கூடு, மனச்‌ 
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அணைக்கருவியா மேல்‌ கண்ணடி பல்வகைப்பொருணைக்‌ காண்பிப்பது 
போன்று மன மும்‌ பல்வகைப்பொறாளை க்‌ சாட்டிடுகல்‌ வேண்டும்‌. அன்‌ 
கனமின்மையின்‌ உலகுக்கு மனம்‌ அணைக்கருவிபாத லமைபாலு, 
முதற்கருவியும்‌ அணைக்கருவியுமாதலே யமையுமென்றறிக. 


சுழுத்தியின்கண்‌ அறிபவ னின்மையான்‌ . உலசைக்கா ண்ட. 
லேங்கன ம்மைவுடைத்தெனின்‌, அறிபவனின்மை யெதவாகஜ்‌ 
அணைக்கருவி யுவமானமாத்திர மெவ்வான அமைவுடைத்‌௮? அற்‌ 
றேல்‌, முதற்சருவியும்‌ அணைக்கருவியுமாய வுவமானம்‌ பொருக்கா 
மைக்குக்‌ காரணம்‌ யாண்டையதென்க. இது நிற்க; அறிபவனின்‌ 
றென்‌ ரோர்ஞான்அங்‌ கூற லமைந்திலஅ. இனி யொன்று முணராது 
சுகமாக வுறங்னேனென்ற யாவரும்‌ அனுபவமாகக்‌ கூறுகின்றமை 
யானும்‌, விழித்தவழிக்‌ கூறுவதன்றி யுறங்குங்காலத்‌ தனபவமின்‌ 
றெனின்‌ உறங்னேனென  இறந்தகாலத்தனுபவ முரைக்கின்றமை 
யானும்‌, விழித்தவபிச்‌ சுகானுபவ மின்றாமா தலானும்‌, உறங்னொனை 
பெழுப்பியவழி அவன்‌ அன்புறலானும்‌, அஞ்ஞானறெய்திய சகம்‌ 
போன்று பிறிதொன்‌ நின்மையானும்‌, 'ணெற்றில்‌ கீழ்க்த பாத்திர 
மெடுக்கச்‌ சென்றோனுக்கு அப்பாத்‌ திரம்‌ நீருட்டைப்பினும்‌ புறத்‌ 
தெய்தினன்றி யுரைக்க ஏலாமையானே நீருட்பாத்இரல்‌ டைக்க 
வில்லையென்று கூறல்‌ அடாமையானும்‌ சுமழுத்தியவத்தையின்கண்‌ 
அறிவுளதென்றே கூறல்‌ அமைவுடைத்தென்க. 


இதுகாறுங்‌ கூறிப்போந்தமையானே உலகுக்கு மனம்‌ முதற்‌ 
கருவியும்‌ அணைக்கருவியு மாமென்றும்‌, சுழுத்தியின்கண்‌ உலகின்‌ 


றென்றும்‌ கூறப்பட்டனவென்க. 


சுழுத்‌ இயின்கண்‌ உலடன்றெனக்‌ கூறின்‌ விழித்‌ இருக்கு மேனை 
யோர்க்குக்‌ காணப்படின்‌ றதேயெனின்‌, அன்னோர்‌ நிற்பது சாக்‌ 
இர நிலைமைத்தாகலின்‌ காணப்பட்டதென்க. இதசாறும்‌ சுழுத்தி 
யின்சண்‌ உலநன்றென்‌ அரைக்க வதச்தாமன்றிச்‌ சாக்கிரத்‌ தன்றென்‌ 
றெழிக. 
(ப்ரம்மவித்பா 1887ஷூ ஜனவரிமீ 30௨.) இந்து. 





ஆகாயவாதம்‌. 
ம்‌ ள்‌ 
பூதபெள திகஷ்களாய வுலகப்பொரு ளெனைத்இினுஞ்‌ சர்தென்ப 
தூண்டென்ப துண்மையேமீம்‌. சக்தெனினு மின்மை எனினு மபா வ 
மெனினு மாகாயமெனினு மமையும்‌. சக்தள தன்றாகத்‌ தோன்றிய 
தேனு முண்டென்பதே அணிபுடைத்து. யாங்கனமெனின்‌ ஈன்று 
விளக்குலும்‌:-- 
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சுவர்கட்டியஞான்‌ அ அதன்கண்உள தாய ஈரத்தை யுட்டினவாயு 
வெளிப்படுத்‌ துவதென்பது திண்ணம்‌. சந்தென்பதாண்டையின்றே 
வீரம்‌ வெளிப்பட்டதெங்ங்ன ம்‌? ஒருவாற்றானுமின்‌ றேயாம்‌. இருப்புப்‌ 
பாத்திர முதலியவற்றை யனவிலிட்‌ டெரிக்குங்கால்‌ ழ்ப்பக்கத்தே 
படுங்‌ கனலின்சூடு மேலைப்பக்கத்‌ த தோன்றக்‌ கண்டுள்ளாம்‌. இத 
னானே யப்பாத்திரத்தின்க ணுளதாய சந்தானன்றா அச்சூடெழுக்க 
தாகத்‌ தெரிகன்றாம்‌. அற்றேலற்றாக. இனி மிக்கவிடம்பெறுவதாய 
ஓர்‌ பராப்பஞ்சனை யக்‌ இரத்தினழுத்த வப்பஞ்சே சிறிதிடத்தினடங்‌ 
குவதைக்‌ கண்டுளளாம்‌. வாளாவைத்தக்கால்‌ மிக்கசந்‌அம்‌ யர்திரத்தி 
லழு,த்தியகாலைச்‌ சிறிதுசர்து முளவாகத்‌ தோன்னும்‌, இங்கன ம 
பொருள்கள்‌ நெருக்கமின்மையானே மிக்கசர்‌ த மஃ்‌ துண்மையா ன 
குறைவு மறக்‌ காண்னெறோமன்று? அற்றாகலின்‌ சந்தின்றி யாண்டு 
மெப்பொருளு மின்றென்ப?த அணிபென்க. மலை, கருங்கற்பாறை 
யேனு மதன்கணின்‌ அம்‌ புனல்‌ பெருகக்‌ காண்கன்றோமன்றா? சந்தி 
யாண்ட எதோ ஆண்டைப்‌ பொருணிகழ்ச்சி யின்றென்க. சல்லடை 
யின்கண்‌ சக்தும்‌ பொருளு முண்டென்பது இண்ணம்‌. சந்துளதாய 
விடத்து வேயின்று; வேயின்கண்‌ சர்துளதாம்‌. இங்ஙனமே செங்கல்‌ 
ஒன்றனை யாயுமிடத்அச்‌ சந்தம்‌ பொருளுமுள்ளன. சந்‌ தள காமிடத்‌ 
அச்‌ செங்கல்லென்ப தொன்றின்று, அச்சந்தொழிந்த கல்லின்கண்‌ 
ணும்‌ சந்துளதா என்னாராயின்‌ ஆண்டுஞ்‌ சர்தநிகழ்னெற த. இவ்‌ 
வாறு தொடர்ந்து செல்லின்‌, அணு நிகழ்கின்றது. அவ்வணுவினையு 
மாயின்‌ சந்து கிகம்ன்ற து. சக்தொழிய நின்ற அணுவையு மாயுங்‌ 
கால்‌ பரமாணு நிகழ்கின்றது. அதனையு மாயுங்கால்‌ சந்து நிகழ்னெ்‌ 
றது. இங்ஙனமே எம்மட்டுச்‌ செல்லினாஞ்‌ சந்தின்றி எத்துணை 
யணுவினையும்‌ காண்டலரிது. சந்துளதாயவழிப்‌ பொருளின்‌ அ; 
பொருளுளதாயவழிச்‌ சக்‌ துள௮. சந்தின்‌ றிப்‌ பொருணிகழ்ந்தானன்‌ 
திப்‌ பொருள்‌ இத்தித்திலஅ.அற்றாகலின்‌ சக்தின்றிப்‌ பொருள்கடை 
ப்ப தரிதினு மரிதென்க. 


பரமாணுவாய வதிநுட்பவணுவிற்‌ சந்தின்றென்றும்‌, இரண்டு 
பாமாணு சேர்ர்கவிடத்தமாத்திம்‌ இடையே சந்துண்டென் றும்‌ 
கருதுவர்‌ சில்லோர்‌. யாதுமிலதாய வெற்ற வெளியின்கண்‌ ஓர்‌ 
தூணினை நிறுத்‌ திவைப்பின்‌, வைத்தற்குமுன்னர்‌ நிரம்பி முற்றுமாண்‌ 
டிருந்த இன்மை எங்கேனு மோடிப்போயதோ? தூணினை எடுத்து 
விடின்‌ பெயர்த்தும்‌ அவ்வின்மை அங்கெய்‌தியதோ? இசண்டுமின்று, 
ஆண்டிருந்க வின்மை யாதெய்தினும்‌ யாஅகழியினும்‌ வருதல்‌ போத 
வின்றாம்‌. தாணெனல்‌ பலப்பல பரமாணு நிறைச்துளதாகலின்‌ யாண்‌ 
டும்‌ நிரம்பிய இன்மை பரமா ணுவின்கண்மாத்‌ இர மிலதென்ப தொரு 
வாற்றானுமியம்பலொல்லாகதென்‌ க. ஆகலின்‌ இவ்வுலகுழுற்றுமின்மை 
யின்மையே. பெரும்பான்மை யிலதேனுஞ்‌ சறுபான்மையேனு முண்‌ 
மை என்ன வாதிப்பதற்கொல்லாதென்க. ஆகலின்‌ யாண்டு மாகாய 
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மூளதென்பது பெற்றாம்‌. சத்தாய்த்‌ தோற்றுதல்‌ அதிட்டானத்தை 
கோக்கியென்சு. அதிட்டான மென்பது வேறு 


(பீசம்மகித்யா 1887 மாச்சுமி 80௨.) இந்து. 





சம்பாஷணை. 


உத ண்ட்‌ 


சாத்தன்‌. அறிவு முன்னா? அ௮றிபடுபொகுள்‌ முன்னா? 
கொற்றன்‌, அறிபடுபொருளே முன்‌, 


ரீ, 


கொ. 


சா, 


கொ. 


அர்‌. 


கொ. 


அறிவை முன்னென ஏன்‌ கூறப்படா அ? 
அறிவு ஒருகாலத்தில்‌ தோன்றி ஈசிக்கலாலென்க. 
அறிபடுபொருளே ஒருகாலத்தில்‌ தோன்றி நடப்பதாகக்‌ 


கூறப்படாதோ? 


அறிபடுபொருள்‌ என்அமிருக்கவும்‌, அறிவு ஒருபோது 


- தோன்றி நசிக்கவும்‌ காண்கையால்‌ அங்ஙனங்‌ கூறப்படா ௫, 


அறிவ என்று மிருப்பதெனக்‌ கூறற்‌ யைந்‌ இலதோ? 
அறிவு என்பத விஷபங்களின்‌ வேற்றுமையை உணர்வ; 
அறிவெனினும்‌, சித்தெனினும்‌ திருக்கெனினு மொக்கும்‌. 
அறிபடுபொருளென்பது அங்கன முணராதது. அறிபடு 
பொருளெனினும்‌, அசித்தெனினும்‌, இருசியமெனினும்‌, 
சடமெனினும்‌ ஓக்கும்‌. அதுவே உலகம்‌, சரீசம்‌, கருத்‌ 
தரிக்குங்கால்‌ அறிவின்றிப்‌ பின்ன ருதித்தப்‌ பிசேதத்இ 
லின்மையாவதைக்‌ காண்கின்றோம்‌. இதனானே அறிபடு 
பொருளான சரீரம்‌ கருத்தரிக்குக்காலச் அம்‌, பிரேதமாங்‌ 
காலத்தும்‌, அறிவோடு கூடியஞான்‌ அம்‌ இருக்கின்றதாக 
அம்‌; அறிவு இடைநடுவில்‌ மாத்திசமிருக்து நீலகுவதாகவும்‌ 
சாணப்படுகன்றமையான்‌ அறிபடுபொருளே முன்பென 
வும்‌, அறிவு பின்பெனவும்‌ ஆ௫ன்றன. 

உலகமானது அதிபடுபொருள்‌. உலகமென்று கூறுங்‌ கூற்‌ 
றே அறிவின்கண்ணஅ. கடத்தைக்‌ கடமெனவும்‌, படத்‌ 
தைப்‌ படமெனவும்‌ பகுத்துணர்க்துகூறச்‌ சட த்தாலாகா. 
அறிவே யறிந்து கூறவேண்வெத. கருத்தரிக்குஞான்ற 
அறிவில்லையெனவுணர்ர்ததும்‌ அறிவே; ஈற்றிற்‌ பிரேதமென 
வுணர்க்க துத்‌ அறிவே; இடைகின்றகாலத்து அறிவோடு 
கின்றதென வுணர்கிதஅம்‌ அறிவே. இங்கனம்‌ முக்காலத்‌ 
அம்‌ அறிவு காணப்படுகன்றமையான்‌, அறிவு ஓர்‌ போது 
மாத்திரம்‌ தோன்றி மறைகன்றதென்‌ றெல்ஙனங்‌ கூறற்‌ 
பாற்று? 
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கொ, 


கொ. 


தத்துவவாதம்‌, 


ஓர்‌ தேகத்தைச்‌ சுட்டிப்‌ பேசுங்காலத்‌அ, அதுமட்டும்‌ கின்‌ 
நன்றோ பேசவேண்டவதஅ? வேவு தேகத்தைப்பற்றியும்‌ 
அதின்கண்ணுர்ள அறிவைப்பற்றியும்‌ பேசுதல்‌ தக்க 
தன்றே. 

அங்கனமாயின்‌ அத்தேகத்தையும்‌, அத்தேகத்தின்க ணிக 
மும்‌ . அறிவையும்‌ சுட்டிமாத்திரம்‌ பேசு தல்‌ வேண்டும்‌. 


தேகம்‌ பிணமாங்கால்‌ அ௮ப்பிணத்தின்௧ண்‌ அறிவில்லை, அத 


னால்‌ பிணமெனவும்‌, உலகெனவும்‌, அவை யுளவெனவும்‌, 
இலவெனவும்‌ அறிவதியார்‌? வேறோர்‌ அறிவு அறிகின்ற 
தெனின்‌, அவ்வறிவுக்கே வியஷ்டியான சரிரமும்‌, சமஷ்டி 
யான வுலகமம்‌ தோற்றப்படுகின்றன. இதஅகொண்டே 
அறிவு முன்னரென்றாம்‌. கருத்தரிக்குஞான்‌ அம்‌ பிரேதமா 
ஞான்றும்‌ ஏனைய அறிவுக்கு ஆறியப்படுகின்றமைகொண்டு 
அறிபடுபொருளை முக்காலத்து முளதெனக்‌ கூறுகின்றா 
மெனின்‌, அறிவுக்கு வியஷ்டி சமஷ்டியான வுலகம்‌ காணப்‌ 
படுவது போன்‌ அ, கருவையும்‌ பிரெதத்தையும்‌ காணு மறி 
வுக்குச்‌ சமஷ்டி. யான வுலகறாம்‌, அதிலடங்கிய வியஷ்டியும்‌, 
(விபஷ்டியில்‌ பீரேதமும்‌ கருவும்‌) காணப்படுகின்றன. இத 
னே அ.றிபடுபொருள்‌ முன்பெனவும்‌, முக்காலத்‌து முள 
தெனவும்‌, அறிவு பின்பெனவும்‌, ஓர்காலக்தே யுளதென 
வும்‌ கூற வியையா. 


அறிபடுபொருள்‌ காசணம்‌; அறிவு காரியமாகலின்‌ காரணம்‌ 
முக்காலத்ததெனவும்‌, காரியம்‌ ஓா்காலத்தகெனவும்‌, கார 
ணம்‌ முன்பெனவும்‌, காரியம்‌ பின்பெனவும்‌ யாருஞ்‌ சம்மத 
மாக ஒப்புக்கொள்ள ததக்கன வே. 

இஃது எமக்கும்‌ உடன்பாடே. அனால்‌ அறிவைக்‌ காரண 
மென்றும்‌ அதிபடுபொருளைக்‌ காரியமென்றும்‌ பகர்கன்‌ ராம்‌, 


. உலகம்‌ அழிக்திலஅ; அறிவோ அழிவுறுகின்றஅ. ஆகலின்‌, 


உலகம்‌ முன்பெனவும்‌ அறிவு பின்பெனவுங்‌ கூறத்தகும்‌. 
அறிவு ௮ ழிர்‌ திலது; உலகமோ அழிவுறுகன்ற. ஆசு 
லின்‌, அறிவு முன்பெனவும்‌ உலகம்‌ பின்பெனவும்‌ கூறத்‌ 
தகும்‌. 


, மஞ்சள்‌ சுண்ணம்‌ சேர்ந்தவிடத்துச்‌ சிவப்புத்‌ தருமம்‌ 


தோற்றப்பவேஅபோன்‌ அ, பூதச்சோக்கையின்‌ கண்‌ அறிவு 
காணப்படுகன்றமையான்‌ உலகு முன்னாகும்‌ 
சுடலின்ஈணுள்ள நீரில்‌ அலையாதி கோன்றுவதுபோல்‌ 
அறிவின்கண்‌ உலகு தோன்றுஇன்றதாகலின்‌ அறிவே முன்‌ 
“னாகும்‌. 


சம்பாஷணை, 25 


ச்‌ த. ட டி ட - ப்‌ த ட்‌ 
சொ. கடியாரம்‌ முக்காலத்தும்‌ ஓட்டம்‌ ஓர்காலத்து முளளன 
போல்‌ உலகு முக்காலத்தும்‌ அறிவு ஓர்காலத்து முளளன 
. ரூ & ௬ ன . 
வால்‌ உலகே முன்னாகும்‌, 
சா. கடியாரம்‌ முக்காலத்தும்‌ ஓட்டம்‌ ஓர்கால்த்து மிருக்கலுண்‌ 
மைதான்‌. அதுபோல்‌ அறிவு முக்காலத்தும்‌ அறிபடு 
பொருள்‌ ஓர்காலக்‌ ள்ளனவாக வுவ3பேயப்படுக்கல்‌ 
கட 0 கன | ச 
வேண்டும்‌, 
கொ. அறிவு சரீரத்தின்கண்‌ ஒர்காலத்துக்‌ காணப்படும்‌ தர்மம்‌, 
அஅ ஜர்‌ பொருளன்‌ ௮, 
சா, அறிவின்கண்‌ சமஷ்டி வியஷ்டியான உலகு ஐர்காலக்துக்‌ 
காணப்படுந்‌ தர்மம்‌; ௮௮ ஓர்‌ பொருளன்று, 
கொ. அறிவு தொழிலா? முதலா? 
சா. உலகம்‌ தொழிலா? முதலா? 
கொ. உலகம்‌ முதல்‌. 


சா. அறிவு முதல்‌. 

கொ. அறிவு எங்ஙனம்‌ முதல்‌? 

சா, உலகம்‌ எங்கனம்‌ முதல்‌? 

கொ. அறிவு, அறித்லான தொழிலால்‌ முதலன்‌ அ; தொழிலே. 

சா. உலகம்‌, தோற்று தலரன தொழிலால்‌ முதலன்‌ அ;தொழிலே, 

கொ. அறிவு முதலானாற்‌ பொருளென்னை? 

சா. உலசம்‌ முதலானாற்‌ பொருளென்னை? . 

கொ. உலகம்‌ பூதக்கூட்டமேயாம்‌. 

சா, பூதக்கூட்டத்தையன்றி யுலற்குப்‌ பொருள்‌ யா.து? அப்பூச 
மும்‌ தனக்குக்‌ காரணத்தை சொக்க அணுவும்‌, ௮ஃதும்‌ 
ஆராய்வின்‌கண்‌ ௮பாவழு:மாகுமே, 

கொ. உலூல்லாவிடத்து அறிவு காணப்படுகின்ற தா? 

சா, அறிவில்லாவிடத்து உலகு காணப்படுஇன்றதா? 

கொ. சரீரமில்லாதகாலத்து அறிவுளதா? 

சா. அறிவில்லாதகாலகத்அுச்‌ சரீரமுள தா? 

கொ. உலகைவிட்டு அறிவுளதோ? 

சா... அறிவைவிட்டு உலகுளதோ? 

கொ. அறிவு முச்கீலத்துமுள்ள சத்தா? 

சா. உலகு முக்காலத்துமுள்ள சத்தா? 

கொ. பிராணன்‌ நீங்யெபின்னர்‌ அறிவுளதா? 

சா. அறிவு நீங்யெபின்னர்ப்‌ பிராணனுள தா? 

த்‌ 
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கொ. 


சா. 


கொ ‘ 


ஏசா. 


கொ. 


கொ. 
சா. 
கொ. 
சா. 
கொ, 
சா. 
கொ. 
சா. 
கொ, 


சா. 


கொ. 


சா. 


தத்துவவாதம்‌. 


ஒட்டமொழிந்த. கடியாரத்தைக்‌ காண்பதுபோன்று, உல 
கற்ற அறிவைக்‌ காண்கின்‌ ரூமா? 

ஓட்டபொஜழிர்த கடியாரத்தைக்‌ சாண்பதுபோன்று, அறி 
வொழிந்த உலகத்தைச்‌ காண்கன்றோமா? 

அறிவிலாவிடின்‌ உலரொதோ? 

உலூசொவிடின்‌ அறிவிராதோ? 

நாசனமாய்‌ ஓர்‌ நகரத்தை யின்று காண்போமாயின்‌, ௮ஃது 
தேற்றின்றா? 

இன்று ஈகம்‌ பிரத்தியக்ஷம்‌; கேற்றனுமானம்‌. இன்று அறி 
வில்‌ பிரத தியக்ஷம்‌; பிரத்‌தஇியகூக இல்‌ ககசம்‌.கேற்றைப்பற்றி 
அறிவில்‌ ௮தமானம்‌; அஅமான த்தில்‌ ஈகசம்‌.எவ்வாறு நோக்‌ 
இனும்‌ அறிவே முன்னாகும்‌. 


. உள்ளவுலகு அறிவின்மையான்‌ ஓடிடுமோ? 


உள்ள அறிவு உலஜன்மையான்‌ ஒடிடுமோ? 


. அறிவு எங்குள து? 


உலகு எங்குள அ? 


. உலகு வெளியான 'இன்மையிலுள ௮. 


இன்மையிஆள்ளவுலகு இன்மையேயாகு மன்‌ றோ? 


. பெட்டியிலுள்ள புத்தகமும்‌ பெட்டியாமோ? 


இன்மை பூரணமாகலின்‌, அதிலுள்ள உலகும்‌ இன்மையே 
யாகும்‌; பெட்டி பூரணமன்றாகலின்‌, அதிஓள்ள புத்தகம்‌ 
பெட்டியாகாஅ. 

உல௫ூல்லா எவ்விடத்து அறிவு உள அ? 

அறிவில்லா எவ்விடத்‌ அ உலகுள அ? 

உலகிற்கு அறிவு பின்னமா? அபின்னமா? 

அறிவிற்கு உலகு பின்னமா? அயின்னமா? 

உலகிற்கு அறிவு அபின்ன மே. 

அறிவிற்கு உலகு அபின்னமே. 

அறிவைத்‌ தனியே கண்டாருளரோ? 

உலகைத்‌ தனியே கண்டாறாளரோ? 

௮இவு எவ்வண்ணமுள த? 

உலகு எவ்வண்ணமுள வு? 


(ப்சம்மவித்யா 1887ஞூ ஜனவரிமீ 80௨.) 


உலகு பூதமயமாயுள்ள ௮. 
அறிவு பகுத்துணரும்‌ தன்மையரயுள்ள அ, 


கொ. 


கொ, 
சா. 
கொ. 


சா. 


கொ. 
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அறிவு உருவா? உருவமற்றதா? 
உலகு உருவா? உருவமற்றதா? 


உலகு உருவே. 


உலகு உருவாயின்‌ அறிவும்‌ உருவே. 

அறிவு எங்ஙனம்‌ உருவாகும்‌? 

உலகு எங்கனம்‌ உருவாகும்‌? 

உலகு கண்ணுக்குப்‌ புலப்பவெதால்‌ உருவே. 

கண்‌ உடலன்றி யுளகோ? உடல்‌ உலகன்றி. யுளதோ? 
உலகன் றி இன்றாம்‌. 

ஜர்‌ பொருளினை யுளதிலதென வாயுங்கால்‌ அதற்குப்‌ பின்‌ 
னமாயிருக் தன்றோ வுணர்கல்வேண்டும்‌? அங்கனமே உல 
கைப்‌ பின்னமா யுணர்ந்தார்‌ யாவர்‌? 

யாருமிலர்‌. 

பின்னை உருவென்று அங்கிகரித்த லெங்கனம்‌? 


. உலூன்கணிருக்து சுகஅக்கங்களை அனுபவிக்க, எங்கனம்‌ 


உலகு இன்றெனக்‌ கூறுவது? 

அனுபவித்தார்‌ யாவர்‌? உளரேல்‌ பின்னமா யிருத்தல்வேண்‌ 
ம்‌. 

அறிவினின்றே புலகுண்டாவது எஸ்ஙனம்‌? 

அக்கத்தில்‌ காணும்‌ சொப்பன உலகு அறிவின்கண்ணே 

யுண்டான்றதன்றோ2 

சொப்பன உலகம்‌ சுத்தமித்கையன்றா? 

இவ்வுலகுமா த திரம்‌ ௪த்தியமோ? அசாய்ச்சியின்கண்‌ பொரு 

ளின்‌ றிப்போதலானும்‌, வேற்றுமையாக நின்றுகண்டார்‌ 

ஒருவரு மிலராதலானும்‌ மித்தையெனற்கையமா? 

அவ்வறிவு சரீசமன்‌ ரோ? 

அச்சரீரம்‌ அறிவன்றோ? 

இங்ஙனம்‌ செல்லின்‌ அனவத்தாதோட மெய்துமே. 

அனவத்தாதோடமின்றிக்‌ கூறுவது உமத கடமையே, 

உலகு முன்னரெனக்‌ கூறியதன்‌'2மல்‌ அறை மறுக்க அமி 

வென்ற கூறினோம்‌. நீர்‌ ௮ங்கனங்‌ கூறாவிடில்‌ யாமும்‌ 

கூறோம்‌, 

உலகனின்றே அறிவுண்டாவதற்குச்‌ சரீர அவயவத்தாலும்‌ 

சுல்வியானும்‌, பழக்கத்தானும்‌ அ௮றிவுபெடப்பவெதே பேரது 

மான சாக்ஷியன்றா? .. ்‌ 


28 


தத்‌ துவவாதம்‌. 


உலகெனலே அறிவாயிருக்கவும்‌, அறிவன்‌ தியுலகல்லா இருக்‌ 
கவும்‌ கண்டும்‌ மீண்டும்‌ உலகினின்‌ அ அறிவுஉண்டாமெனக்‌ 
கூற லெங்கனமாளும்‌? அன்றிச்‌ சொப்பனத்தின்கண்‌ அறி 
வின்‌ காரியமான அவ்வுலகில்‌அங்குச்‌ சரிரதர்ம்மத்‌ திற்கியைப 
அறிவு காணப்படினும்‌ அவ்வறிவின்‌ கண்ணிருக்கும்‌ வியட்டி 
தேசத்திற்கும்‌, சமட்டி யுலகிற்கும்‌ அறிவே காண மன்றா? 
ஜிவின்காரியமுலகெனின்‌ , அறிவிற்கும்‌ உல௫இற்கும்‌ பேதம்‌ 
தோன்றப்படாதே: 
௪ம்‌ இரனில்லா இரவின்கண்‌ ஆகாயத்தில்‌ சற்‌ இரனிருப்பதாக 
நினைக்கின்‌, அர்கினைவுக்கு ௮ச்சந்திரன்‌ பேதமாகக்‌ காணப்‌ 
படினும்‌ அபேதமன்‌ னோ? அஙக்கன்மே சொப்பனாவத்தை 
யின்கண்‌, அதறிவினின் அர்‌ தோன்றியவுலகு பேதமாகத்‌ 


தோன்றினும்‌ ௮பேதமேயாம்‌. 


. உல௫ருக்துதகானே ஆதியில்‌ ஜீவப்பிராணிகள்‌ தோன்றி 


யிருக்கவேண்வெ.௮. 

அறிவிருக்‌ அதானே ஆதியில்‌ உலகுதித்‌ இருக்கவேண்‌ வெது. 
சுழுத்தியின்கண்‌ உலகின்‌ றோ? 

சுழுத்‌ தியின்‌ சுண்‌ உல்குளதோ ? 


. இருப்பதனாலன்றா ஏனை யார்‌ அறிவது? 


ஏனை யோர்‌ ௮றிவுடனிருப்பதாலன்றா உலகு காணப்படு ௮? 
உலூனின்றன்‌ ரோ அறிவைக்காண்ப அ? 
அறிவினின்‌ றன்‌ றே உலகைக்காண்பஅ? 

நீரினின்றும்‌ அலையுண்டாவதுபோன்று உலூனின்றும்‌ 
அறிவு தோன்‌ அகின்றதன்றா? 

நீரினின்று அலை உண்டாவது போன்று அறிவினின்‌ அ உல 
குண்டாவதாகக்‌ கூறப்படாதோ? 

கண்டமான அறிவினின்றும்‌ அகண்ட மான வுலகம்‌ எங்கன 
முதிக்கும்‌? 


கண்டமான உலஃனின்அம்‌ ௮கண்டமான அறிவு எங்கன 


மறக்கும்‌? 


அரூபமான அஜிவினின்‌ அம்‌ ரூபமான வுலகு தோற்றுமா? 
உலகம்‌, காரியகாரண சோதனையிலில்லாமற்போதலானும்‌, 
ஒன்றன்‌ ௮ல்லஅ பலவின்‌ கூட்டத்தையன்‌ றி அபாவப்படுத 
லானும்‌, இன்மையில்‌ தோற்னுவது இன்மையே யாதலா 
னும்‌, பொருளின்மைபற்றிப்‌ பொருட்பெயசன்மையானும்‌ 


.இன்மைபாயவுலகு ரூபமெனல்‌ எங்கனம்‌ அமையும்‌? 


கொ.இன்மையாய அதிவினின்‌ ௮ம்‌உண்மையாயவுலகுதோற்றுமா? 


னா 


கொ. 


கொ 
கொ. 
சா. 
கொ. 


சா. 


கொ. 


கொ. 


சா. 


கொ, 
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இன்மையாய வுலகனின்னஅம்‌ உண்மையாய அறிவு தோற்‌ 
அமா? 

தர்போதுள தாய அறிவினின்றும்‌ என்று முளதாய வுல 
கண்ச்குமா?்‌ 

ஓர்போஅளதகாய வுலினின்றும்‌ என்று முளதரய அறி 
வு.திக்குமா? 


. அநித்தியமாய அறிவினின்றும்‌ நித்தியமாய வுலகு தோன்‌ 


மா? 


அதித தியமாய வுலகினின்றும்‌ நித்தியமாய அறிவு தோன்‌ 
அமா? 


. கற்பிதமான அறிவினின்‌ அம்‌ ஸ்வயமான உலகு திக்குமா? 


கற்பிதமான உலூனின்றும்‌ ஸ்வயமான அறிவெழுமா? 


A இத்தினின் றும்‌ சடம்‌ நிகழுமா? 


சடத்தினின்றும்‌ இத்து நிகழுமா? 


, வியாப்பியமான ௮றிவினின்றும்‌ வியாபகமான வுலகுதிட்ப 


தெங்கனம்‌? 

விபாப்பியமான. வுலகினின்அம்‌ வியாபகமான அறிவுதிப்ப 

தெங்கனம்‌? 

உலகு இருக்கு தோற்அவதால்‌ ௪த்தேயாகும்‌. 

அறிவு இருந்து தெர்ற்ஓுவதால்‌ சத்கேயாஞும்‌. 

அதிவிருப்பஅண்மையேல்‌ உலகன்‌ தியிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 

உலகிருப்பஅண்மை'பல்‌ அறிவின்றி யிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. 

உலகு காரணமா கவின்‌ அதுவே முன்னாகும்‌. 

அறிவு காசணமாகலின்‌ அதுவே முன்னாகும்‌. 

உலகு குணியும்‌ தர்மியுமாதலால்‌ முன்னெனக்‌ கூறவேண்‌ 
Ln. 

அறிவு குணியும்‌ தர்மியுமாதலால்‌ முன்னெனக்‌ கூறவேண்‌ 
LD 

அறிவு என்பது கொழிற்பெயராகலின்‌ எங்ஙனம்‌ குணியும்‌ 

தர்மியுமாகும்‌? 

உலகு என்பது சமஸ்கிருத பாஷையில்‌ காணைப்படுவது என்‌ 

னும்பொருள்‌ தருவதால்‌ எங்கனம்குணியும்‌ தர்மியுமாகும்‌? 

(ப்ரம்மவித்யா 1887 மார்ச்சுமீ” 90௨.) 


அறிவினின்றும்‌ உலகம்‌ உதிப்பதென்‌ அரைப்பது சொல்‌ 
லால்‌ சொல்வதன்‌ றி-அஅபவமின்றே, 
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சா. 


கொ. 


வர்‌, 


கொ. 


கொ. 


கொ. 
்‌ ஆதலால்‌ முடிவு சொல்லவேண்டும்‌, 


FT. 


கொ. 


சா. 


கொ. 


சா. 


கொ. 


தத்துவவாதம்‌.' 


உலநினின்றும்‌ அறிவுஇப்பதென்று நீரும்‌. சொல்லால்‌ 

சொல்வதன்றி அ.ுப்வமின்றே. : 

அஅமான்த்தால்‌ கூறுனெறோம்‌. 

யாமும்‌ அதுமானத்தால்‌ கூறுனெறோம்‌. 

எங்கனம்‌ அஅமானம்‌? 

உமக்கு எங்ஙனம்‌ அஅமானம்‌? 

சாணியில்‌ தோன்றும்‌ புழுவுக்கு அறிவு அபின்னமாயிருப்‌ 

பதுபோல்‌, சரீரத்திலும்‌ அறிவு அபின்னமாய்க்‌ காணப்‌ 

படுகின்றது, 

சொப்பன த்இன்சண்‌ தோற்றும்‌ உலூத்கு அறிவு எங்கனம்‌ 
ட்‌ ன்‌ க தப்‌ ்‌ 

முதற்காரணமோ, அறிவினின்ற௮ும்‌ அச்சொப்பனவுலகம்‌ 

எங்ஙனம்‌ தோற்றியதோ, அங்ஙனமே இப்போஅ காணப்‌ 

படும்‌ இவ்வுலதிற்கும்‌ அறிவே முதற்காரணமும்‌, அவ்வறிவி 

னின்றே யுலகம்‌ தோற்றிய அமாம்‌. 

இவ்வாறே பேசிக்கொண்டு வந்தால்‌ முடி வு பெறவில்லையே. 


உலகும்‌, உலகத்தை அறியும்‌ அறிவும்‌ ஒன்றைவீட்டு ஒன்று 
பிரித்திரா; சூரியனும்‌ பிரகாசமும்‌ போலாகலின்‌, 

ஆனால்‌ உலசை அறியும்‌ அறிவு, அறிபடுபொருளான உலகு 
ஆ௫ய விரண்டும்‌ நித்தியமும்‌ சத்தமா? 

அல்ல; அநித்தியமும்‌ அ௪சத்துமேயாம்‌. 

பின்னை, நித்தியமும்‌ சத்தமா யிருப்பதியா ௮? 
சுழுத்தியின்கண்‌ சாக்ஷியாய்‌ விளங்கும்‌ சலனமற்ற அறிவே 
நித்தியமும்‌ சத்துமாம்‌. (அதன்கண்‌ உலகும்‌, உலகை அறி 
யும்‌ சலனமுள்ள . அறிவும்‌ ஒர்காலத்துக்‌ தோற்றி விளங்க 
மறைகின்றனவாம்‌.) 

சுழுத்தியின்கண்‌ அறிவு உளதென்ப தெங்கனம்‌? 
சுழுத்தியின்கண்‌ சுகமாய்‌ நித்திரை செப்தேனென்று 
சொல்லுமிடத்துச்‌ சுகானுபவம்காணப்படுகின்றமையாலும்‌, 
அவ்வனுபவம்‌ அறிவினுக்கே விளங்கவேண்டுமாகையர லும்‌, 
அதைத்‌ தள்ள யாராலும்‌ கூடாமையாலும்‌ அறிவுளதென்‌ 
பத திண்ணம்‌. 


(ப்சம்மலித்தியா 18870) கஸ்டம்‌ 81௨.) ஓர்‌ நன்பன்‌. 


வளை வகைகளைக்‌, 


அறிவே உலகம்‌. (இருத்கே திருசியம்‌ ) 
IIDC EG. 

அறிவென்பத பொருள்களின்‌. வேற்றுமைகளைக்‌ தெரிக்க 
கொள்ளுக்‌ தன்மைய த; உலசமென்பது அங்கனம்‌ தெரிக்கதுகொள் 
ளாத்‌ தன்மையது. அறிவெனினும்‌ சித்தெனினும்‌ திருக்கெனினு 
மமையும்‌; உலகமெனினும்‌ சடமெனினும்‌ திருசியமெனினும்‌ பொருக்‌ 
அம்‌, 

இவ்விரண்டில்‌ ஒன்‌ அகாரணமும்‌, ஒன்ன காரியமுமாம்‌. “வெற்‌ 
திலை பாக்கு சுண்ண மிம்மூன்னஞ்‌ சேர்க்தவிடத்‌அச்‌ சிவப்புத்சரும 
முண்டா வஅபோல்‌ பூதக்கலப்பில்‌ ௮றிவென்னுக்‌ சர்மமுண்டாவதால்‌ 
தேகமே காரணமெனவும்‌ முன்னெனவும்‌ ௮றிவெனவும்‌ கூறப்படும்‌. 
இதுகொண்டே உலகே அறிவெனவுசைக்கப்படு”” மெனின்‌, அறிவி, 
னின்றும்‌ உலகு தோற்றி அதனின்‌ று£மே தேகம்‌ நிகழலின்‌ அறிவே 
உலகாம்‌. யாங்ஙனமெனின்‌, சொப்பனத்தின்கண்‌ அறிவே உலகா 
மேற்படி உலகான சமட்டியில்‌ வியட்டிசரீரங்கள்‌ நிகழ்ந்து அதில்‌ 
அறிவு காணப்படுவ அண்மையன்றோ? அச்சரீரங்கட்கு அவ்வறிவு 
.பேதமாய்த்‌ தோற்தினும்‌ சொப்பனவுலகிற்கு முதற்காரணமாயுள்ள 
அறிவின்‌ பிரதிபலனமெனவே கொள்ளத்தக்கது. எங்ஙனமெனின்‌, 
ஏகமான சூரியன்‌ கண்ணாடியிற்‌ பிரதிபலித்‌அப்‌ பிரகாசத்தைத் தரும்‌ 
ஞான்‌.று, பிரதிபலனபிரகாசம்‌ கண்ணாடியினின்று தொற்றினும்‌ உண்‌ 
மையில்‌ சூரியனிலிருக்தே தோற்றுகின்றதஅ. அங்ஙனமே சொப்பன 
வுலிற்கு முதன்மையான அறிவு, சொப்பனசரீரத்தின்கண்‌ பிரதி 
பலித்து அச்சரீரத்திற்‌ கபேதமாய்த்‌ தோற்றினும்‌ உண்மையில்‌ 
வேறன்றோ? இத்திருட்டாந்தவாயிலாக ஆராயின்‌ நூலே எங்கனம்‌ 
ஆடையோ அங்ஙனமே அறிவே சொப்பனவுலகமாகவும்‌, 'ஆடையில்‌ 
நால்‌ எங்கனம்‌ நிறைவோ அற்கனமே சொப்பனவுலகில்‌ அறிவு 
நிறைவாகவும்‌, நாலையன்‌, கி ஆடை எங்கன முக்காலுமின்றோ அங்‌ 
கனமே அறிவையன்றிச்‌ சொப்பனவுலகு முக்காலு மின்றாகவும்‌, 
ஆடைக்குப்‌ பொருளின்றி எங்ஙனம்‌ சொல்மாத்திரமும்‌ தோற்றல்‌ 
மாத்இிரமுமாமோ அங்ஙனமே சொப்பனவுலகுக்குப்‌ பொருளின்றிச்‌ 
சொல்மா த்திரமுர்‌ தோற்றல்மா த்திரமுமாமென்க, 

சாக்கரத்தின்௧ணுள்ள அறிவு, சொப்பன த்தில்‌ காணும்‌ அண்ட 
பிண்ட சராசரமா யிருத்தலினாலும்‌, அவ்வளவிலும்‌ அவ்வறிவு பூசண 
மாயிருத்தலினாலும்‌ அவ்வறிவையன்‌றி அவை , யின்மையானும்‌ 
அறிவ சொப்பனவுலகெனவும்‌ அறிவு வியாபகமும்‌ உலகு வியாப்‌ 
பியமெனவும்‌ கூற தகும்‌. 

அறிவின்‌ காரியம்‌ சொப்பன மென்பஅபற்றி அறிவே சொப்பன 
.வுலகேனும்‌, அறிவே சாச்ரெவுலகென லெங்கன மியையுமெனின்‌, 
கயிற்றை மயக்கத்தால்‌ அரவெனக்‌ காணும்போது அரவாகவும்‌ 


32 தத்‌ துவவாதம்‌, 
தெளியும்‌? மட்ரா து கயிறு கவும்‌, காணப்படுவது சண்கூடே. அறிவ ரு 
,தியவண்ணம்‌ காணப்பட்டதன்றிக்‌ சுயிற்றின்கண்‌ அரவு தோற்றலும்‌ 
நிகழ்ச௮ம்‌ அழிவுபாடெய்தலு மின்தென்பட 2௪ அுணிபுடைத் த. 
அரவு ட்ட அரன்‌ எ.இனின்றும்‌ 'தோன்றிற்றெனின்‌ அறிவி 
னின்றே தொன்றிற்று; இதனாலே அரவுச்கு அறிவே மூகற்காரண 
மாம்‌, இங்ஙனமே மண்ணின்சண்‌ கடம்‌, தோற்றலும்‌ நிகழ்தலும்‌ 
'அழிவுபாடெய்சுலு மின்னு, இவ்வாறு விசாரித்ததற்கு முன்னர்‌ 
உண்மையாகத்‌ 2தாற்றிப கடம்‌, அறிவினின்றே தோற்றிகிகழ்ர்கு, 
தெளிந்தஞான் அ அழிவுபா டடைர் ௧௮. அகலின்‌ அறிவே கடமாம்‌, 
சோதனைக்குமுன்‌ உண்மையாகத்‌ தோற்றியகடம்‌, அறிவினின்றே 
எழுக்‌் து தெளியும்வரையில்‌ நிகழ்ச்‌ து தெளிந்த பின்பு இன்றெனச்‌ 
அணியப்பட்ட அ. அறிவும்‌ மண்ணு - மிருர்‌ சாலன்்‌றிக்‌ கடம்‌ தோற்‌ 
றப்படாதெனின்‌, மண்ணையல்லது டை வினு அங்கன 
மே அணுவையன்றி மண்ணும்‌, பரமாணுவையன்றி அணுவுமின்‌ 
மு, அனுவும்‌ ஆராய்ச்சியில்‌ இண்ணமன்றெனத்‌ அணியப்படுகின்‌ 
றது. அறிவையன்‌ திக்‌ கடமெற்ஙன மின்றே அங்கன மே மண்முத 
லியயாவு மின்றெனத்‌ ' திர்வாம்‌. இவ்வாறு உலகிலுள்ள எந்தப்‌ 
பொருள்களையும்‌ ஆராய்ச்சிசெய்யின்‌ அறிவின்‌ சாரியமாின்றது. 
இதனானே அறி வ உலகென்க்‌ கூறப்பட்டதென்க. 


(ப்ரம்மவித்யா 1888 ஹு பிப்ரவரிமி 29௨.) ஓர்ஈண்பன்‌. 
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நாளது ச௮௮௮ஹோ எபாால்மீ எ௨ வெளிப்பட்ட தங்கள 
பத்திரிகையில்‌ (பிசஹ்மவித்தியா)விலிருச்‌,து எடுத்துப்‌ பதித்து விடு 
த்த (அறிவே ௩ உலகம்‌)என் ணும்‌ விஷயத்தை யாம்‌ பார்த்தோம்‌. அறிவு, 
உலகு என்பவைகள்‌ இரண்டுபொருள்க ளல்லவெனவும்‌, இசண்டும்‌ 
ஒரே பொருளெனவும்‌ அதனை யெழுதிய நண்பர்‌ சித்தாந்தப்படுத்து 
இஜர்‌, அன்றியும்‌, அவர்‌ வெற்‌ றிலை பாக்கு சுண்ணம்‌ இம்முன்‌ 
அம்‌ கூடியவழிர சிவப்புநிற முூண்டாவதுபோலப்‌ பிருதி திவி முதலிய 
பூதங்க ளொன்றுகூடியவ;தி அறிவுண்டாதலின்‌, தேகமே அறிவுக்‌ 
கூக்‌ காரணம்‌ எனவும்‌, அதனால்‌ உலகமே அறிவு எனவும்‌ கூறுமோர்‌ 
ஸித்தாக்‌ இயை மறுக்கின்றார்‌. இதனால்‌ வதில்‌ ௩ உலகம்‌ என்பது ஒரு 
வர்‌ மதமும்‌, உலகமே அறிவு என்பது மற்றொருவர்‌ மதமுமாக ஏற்‌. 
படுகின்றது. உலகமே அறிவு வன்ன! நியாயத்தை அறிவே உல 
கம்‌ என்பவர்‌ வருவித்துக்‌ காட்டியதேயன்‌ றி, அர்‌ தரியாயத்தை முத்‌ 
அப்‌ பின்னர்த்‌ தமது லித்தாக்கத்தை சாட்டினாரில்லை. மேல்‌, தமத 
ஸித்தார்தத்தை ஈாட்தெற்கு (சொப்பன த்‌தின்கண்‌ ணறிவேயுலகாட, 


அதிற்‌ சரீரங்க ணிகழ்க்து அறிவு சாணப்படுத லுண்மையாகலின்‌, 
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அறிவினின்‌ ௮ முலகு தோற்றி, அதினின்‌ அந்‌ தேகம்‌ நிகழ்னெற த) 
என வோருண்மைகண்டு கூறினார்‌. அன்‌ தியும்‌,அவர்‌ அறிவுஃதெரிக்‌க 
கொள்ளார்‌ தன்மையது அல்ல இத்து எனவும்‌, உலகம்‌ஃதெரிர்‌த 
கொள்ளாத்‌ தன்மைய அ அல்லஅ ஜடம்‌ எனவுங்‌ கூறினார்‌. இவற்றுள்‌ 
ஒன்று காரணமும்‌, மற்றொன்று காரியமுமா மெனவுங்‌ கூறினார்‌. 
இனி இவற்றை விசாரித்து எமதுண்மையை நிறுத்துவாம்‌. 


நமத தோழர்‌ அறிவு, உலகம்‌ எனவிரண்டு சொற்களைப்‌ பிரச 
யோூத்துவிட்டு இண்டு மொன்றே யென்பதும்‌, அவற்றுள்‌ ஒன்று. 
தெரிர்துகொள்ளுந்தன்மையஅ, மற்றொன்று தெரிக்தகொள்ளாத்‌ 
தன்மையது என்றதும்‌ அவருக்கே ஈகைப்பை விளைக்கும்‌. பூ, மலர்‌ 
என்பன போல அறிவு உலகம்‌என்பவைகளைக்கொண்ட.ாலோவெேனின்‌, 
கூ என்பதோர்‌ பொருளும்‌, மலரென்பதோர்‌ பொருளுமாகி இரண்‌ 
டற்குர்‌ தனித்தனித்‌ தன்மை வேறுபட்டதில்லை. அறிவு உலகம்‌ என்‌ 
பவைகள்‌ தனித்தனி வேறுவேறு பொருள்களாக, அறிவு ஒருதன்மை 
யும்‌,உலகம்‌ ஒருதன்மையும்பெற்று விளங்கலால்‌ இரண்டும்‌ ஒருபொரு 
ளென்பஅ கூடாது. அறிவு ஒரு முதலும்‌, உலகம்‌ ஒருமுதலுமாகி 
அறிவே உலகம்‌ என்பதழிர்து ஈம்மவாது மதம்‌ நிலை தளர்ந்திடும்‌, 
தெரிக்‌ கதகொள்ளுர்‌ தன்மையின தாயெ அறிவையும்‌, தெரிர்துசொள்‌ 
ளாத்‌ தன்மையின தாகிய உலகையும்‌ ஒன்றென்னல்‌ பெருஞ்‌ சிரிப்‌ 
பையே விளைக்கின்றது. இது மனுஷ்யனையும்‌ கழுதையையும்‌ ஒன்‌ 
மூக எண்ணும்‌ புத்திசாலிகளுக்கே அமையும்‌, பொன்னும்‌ பூஷண 
முங்‌ காரண்காரியங்களால இரண்டு சொற்களா லமையிண மிரண்டு 
மொன்றே யாதல்போற்‌ கொள்ளத்‌ தக்கதெனின்‌, காரணகாமியங்க 
ளாக வமைந்த பொன்னும்‌ பூஷணமுர்‌ தன்மை வேறுபடக்‌ காண்டு 
லேம்‌. பொன்னென்பதோர்‌ பொருளும்‌, பூஷணமென்பது அதன்‌ 
திரிவுமாம்‌. இரியாதபோதம்‌, இரிர்தபோதும்‌ பொருள்‌ ஒருதன்‌ 
மையா யிருக்கக்‌ கண்டோம்‌. அறிவு ஓர்‌ பொருளும்‌, உலகம்‌ அதன்‌ 
றிரிவுமாயின்‌, ௮௮ திரியாதபோ அச்‌ இரிக்தபோ அம்‌ ஓ'2ச தன்மையா 
யிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. அங்ஙனமின்றி அவைகள்‌ முறையே அறியுக்‌ 
தன்மையையும்‌, அறியாத்சன்மையையும்‌ பெறலா லிரண்டு மொரு 
பொருளென்றஅ ஏற்றம்‌ பெறாஅ. அன்றியும்‌, அறிவாகிய காரணத்‌ இ 
ன்றும்‌ உலகமாயெ காரியம்‌ பிறந்தசென்பது மானிடஜன்மதச்தி 
லிருக்கு கழுதைபிறக்தது என்னும்‌ விவேகிகள்‌ கழகத்துக்கே ஒப்‌ 
பாகும்‌, இப்படி. யழிதலால்‌ அறிவே உலகு என்பவாது மதம்‌ அகா 
தரணியமாயிற்று. இனி உலகமும்‌ அறிவும்‌ ஒன்றென்பதற்கும்‌, உலக 
மாகிய காரணத்திஷின்றே அறிவாகிய காரியம்‌ பிறந்தது என்பதற்‌ 
கும்‌ மேல்‌ யாம்‌ காட்டிய வுபமானங்களைத்‌ இருப்பிக்‌ கமுதையும்‌ 
மனுஷ்யனும்‌ ஒன்றெனவும்‌, கழுதை ஜன்மத்திலிருக்து மனுஷ்‌ 
யன்‌ பிறந்தான்‌ எனவுங்‌ கூறும்‌ நிதர்சன ?ம போதுமானதாகையால்‌ 
உலகமே அறிவு என்பவர்‌ மதமும்‌ ௮காதாரணியமரயிற்று. இர்தச்‌ 
Ls) 
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சித்தாந்தியை யாம்‌ பிரஸ்தாபிப்பத அவயெமன்றாயினும்‌, ஸர்தர்ப்ப 
தேர்க்தமையால்‌ பிரஸ்தாபித்தது குற்றமாகாதென்க. இங்ஙனநிற்க, 
அறிவுக்கு முதன்மைகூஅ மறிஞர்‌ காட்டிய சொப்பன திட்டார்தத்‌ 


தைக்‌ கொஞ்சக்‌ தொட்டுப்பார்ப்போம்‌, 


இவர்‌ சொப்பனத்தின்சண்‌ அறிவே யுலகாகு மென்றார்‌. சொப்‌ 
பனமென்பது அறிவு என்னும்‌ பேருடைய ஆன்மா முப்பத்தைந்து 
கருவிகளைப்‌ பெற்று அதலின்கட்‌ சாக்ரொவஸ்தையை யடைம்திருப்‌ 
-பதபோல, அந்த முப்பத்தைந்து கருவிகளில்‌ பத்‌ அக்கருவிகள்‌ குறை 
ந்து இருபத்தைந்து கருவிகளைப்பெற்றுக்‌ கண்டத்தின்கட்‌ டங்க 
யிருக்கு மோரவஸ்தாகிலயமாம்‌. சாக்கிரத்‌ இல்‌ முப்பத்தைந்து கருவி 
களோடு கூடியவழி ஆன்மா உலகை யறிகன்றத. சொப்பனத்தில்‌ 
இருபத்தைந்து கருவிகளோடு கூடியவழி அவ்வான்மா உலகை யறி 
கின்றது. கருவிகளோடு கூடாதவழி ஆன்மாத்‌ தானே உலகை யறிர்‌ 
இலது, ஆன்மாத்‌ தனித்துகிற்ப தொருபொருளுமன்‌ அ. அன்மாத்‌ 
தனித்‌ தரின்றமைக்கும்‌, அங்கன்‌ தனித்துகின்றே அது உலகா 
யினமைக்கும்‌ தக்க வுபமானங்காட்டி அதிவே உலகம்‌ என்னும்‌ ஸித்‌ 
தாந்தத்தைப்‌ பூர்வபட்சியார்‌ சா இத்‌ அக்கொள்ளக்கடவர்‌, தேகவியா 
பாரமின்றி அறிவு கனித்‌அகின்னு உலகு அதனிடத்திற்‌ காணப்படு 
மெனின்‌ அறிவேஉலகுசன்னும்‌ ஸித்தாந்தம்‌ கனம்பெறும்‌.தனுவா தி 
களைத்‌ அணேக்கோடலா லாணவத்தான்‌ மூடப்பெற்ற வறிவு திஅ 
விளங்கப்பெற்றுத்‌ தனக்கெனவோர்‌ ச தர்தரமின்றி வாழும்‌ மலின 
வறிவாகிய பசுவையே சுத்தவறிவாகிய பதியென மயங்கியும்‌, சுத்த 
அறிவாகிய வந்தப்பதியினிடத்தில்‌ மலினமாகிய மலமாயா தி தோஷங்‌ 
களைக்‌ கற்பித்தும்‌ அறிவே உலகு என்ற சாஇப்பது ஸர்வாஸங்கத 
மென்க. இவ்வுண்மை தேராஅ (அஜிவினின்‌ அ முலகுதோற்தி, அத 
னின்‌ அர்‌ தேகம்‌ மிகழ்னெற த) என்றது முதலிய வெஞ்‌ சொற்களை 
யடுக்கி ஈம்மவர்‌ அவலராயினார்‌. ஈமஅ பூர்வபட்யொர்‌ அறிவினிடத்‌ 
தில்‌ உலகு காரியப்படுதலைச்‌ சாஇத்தற்குச்‌ சாக்ரெத்தைத்‌ தள்ளிச்‌ 
சொப்பன த்தை யெடுத்துக்கொண்டார்‌. இதனால்‌ ஜாக்டிரம்‌ தமக்குப்‌ 
பிரதிகூலமும்‌, சொப்பனம்‌ தமக்கு அறுகூலமுமாகத்‌ அணிக்தாசாக 
ஏற்படுகின்றது. எம்முடைய பிரவசனத்தால்‌ அவரெடுத்‌அக்கொண்ட 
சொட்பனமும்‌ அவரைக்‌ கைவிட்ட நியாயம்‌ புலப்பட்டமையால்‌, இனி 
அந்தச்‌ சொப்பன க்தையும்‌ அவர்‌ கைவிடவேண்டியவரேயோயினர்‌. 
அன்றியும்‌ அவரது ஸித்தாந்தத்தில்‌ உலகத்தை மித்தையென்று 
நாட்டேவஸாத்தில்‌ சொப்பன இருட்டாக்தத்தையுங்‌ காட்டிச்‌ சொப்‌ 
பனம்‌ பொய்யானவா அ உலகம்‌ பொய்யென்று சாதிப்ப அண்டாகை 
யால்‌, அத்தகைய சொப்பன த்தை அறிவினிடத்தி லஓுலகம்‌ காரியப்‌ 
பட்ட தென்பதற்கு அவர்‌ ஓசாதரவாகத்‌ தேடியதும்‌ பிரதிகூலமே 
யாம்‌. அவருக்கு ஸ்வப்கம்‌ பொய்யாகையால்‌ அறிவினிடத்தில்‌ உல 
கம்‌ காரியப்பட்டது பொய்யாக, அறிவே உலகம்‌ என்று அவர்சாதித்த 
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அம்‌ பொய்யாக முடிந்தது, அதற்காக அவரெடுக்கக்கொண்ட பிர 
யாசமும்‌ ௮வலமாயிற்று, அறிவ உலகம்‌ என்புழி அறிவு எப்படி 
மெய்யோ அப்படி. உலகமும்‌ மெய்யானெறது. உலகம்‌ மெய்ப்பொரு 
ளின்‌ றிரிவு அல்லத விகாரம்‌ என வெளியாயின பின்னர்‌ அவ்வுலகத்‌ 
தை மிச்சையெனக்கூறி வேஅதிருஷ்டாந்தங்களாற்‌ கலங்குதல்‌ வினை 
யேயாம்‌. மெய்ப்பொருளும்‌, பொய்ப்பொருளுமாகச்‌ சாதித்தற்கு 
ஓர்பொரு ளிடங்கொடுக்கமாட்டாதாகையால்‌, ஈம்மவா அ ஸித்தார்கம்‌ 
ஒன்றிலொன்று விரோதமான பல ஹேய திருஷ்டாந்தங்களை யுடன்‌ 
கொண்டு ஜீவித்தால்‌ அதன ௫ கொளரவ மிருக்தவாறென்றறிக. எடுத்‌ 
அக்கொண்ட பிசமேயத்தைப்‌ பத்திரிகைதோ றுக்கொஞ்சம்கொஞ்ச௪ 
மாக விளக்கி முடிவுசெய்அ பிரம்ஹவித்யாவிலடங்யெ (உலகம்‌ சத்தா 
அசத்தா) என்பது முதலிய ஏனைய விஷயங்களையுங்‌ கொஞ்சம்‌ விசா 
ரிக்க ஆசைகொண்டிருக்கன்றோம்‌. 


(இக்தஜனபூஷணி 1888 மேமீ” 19௨) 





அறிவே உலகம்‌ என்று சாஇப்பான்றொடக்கய கமத ஈண்பர்‌ 
“ஏகமான சூரியன்‌ கண்ணாடியிற்‌ பிரதிபலித்‌ அப்‌ பிரகாசத்தைத்‌ தரு 
ஞான்று பிரதிபலனப்பிரகாசம்‌ கண்ணாடியினின்னு தோன்றினும்‌, 
உண்மையில்‌ சூரியனிலிருக்தே கோற்றுகின்றது. அங்ஙனமே சொப்‌ 
பனவுலகிற்கு முதன்மையான அறிவு சொப்பன சரீரத்தின்‌ கண்‌ பிரதி 
பலித்து அச்சரீரத்திற்‌ கபேதமாய்த்‌ தோன்றினும்‌ உண்மையில்‌ 
வே” என்னு பிரகாசப்படுத்‌ தினார்‌. இந்த வுபமானம்‌ அவரது மத 
த்தை யழிப்பதொன்றேயொழிய நி௮த அவ தொன்றன்று. எங்கன 
மெனின்‌, ஈம்மவர்‌ அறிவு, சொப்பனவுலக மென்பவைகளை முன்‌ 
னர்ப்‌ பிரஸ்சாபிக்கபோது அறிவே சொப்பனவுலக மாயிற்றெனவும்‌, 
அறிவு காரணமும்‌ சொப்பனவுலகு காரியமுமா மெனவும்‌ கூறியிருக்‌ 
கின்றனர்‌. இப்போது அதனை நிலைப்பிப்பதற்கு எடதெதுக்கொண்ட 
சூரியன்‌, கண்ணாடி யென்பவைகள்‌ அதனோடு பொருந்துமா றெங்‌ 
ஙன்‌ ? சூரியனே கண்ணாடியாகியும்‌, சூரியன்‌ காரணமும்‌, கண்ணாடி 
காரியமுமாகி நிலைபெறினன்‌ ரோ எடுத்துக்கொண்ட பிரமேயம்‌ சிதை 
வுருஅ ? சூரியன்‌ வேறு, கண்ணாடி வே எனவும்‌, ஞூரியனிம்‌ சண்‌ 
ணாடி. காரியப்பட்ட. இல்லை யெனவும்‌ இனிது விளங்கலால்‌, அறிவு 
வேறு, சொப்பனவுலகு வேறு எனவும்‌, அறிவினிடத்திற்‌ சொப்பன 
வுலகு காரியப்பட்டதில்லை யெனவும்‌ நிச்சயிக்கப்பட்டு (அறிவே உல 
கம்‌) என்னு சாதித்த ௮வது ஹித்தாந்தம்‌ அவல ஸித்தாந்த 
மாயிற்று. அன்றிடிம்‌, அவர்‌ “£சொப்பனவுலகிற்கு முதன்மையான 
அறிவு” எனவும்‌, “£சொப்பன சரீ ரத்‌ இன்கண்‌ (அறிவு) பிரதிபலித்த” 
எனவும்‌ கூறியதும்‌ பிழையாம்‌. எங்கனமெனின்‌, அவரபிமதப்படி 
அறிவையன்றிச்‌ சொப்பனவுலகும்‌, அதினிகழுஞ்‌ சொப்பன சரிர 
மும்‌ இல்லை. அதனால்‌, அறிவுக்குஞ்‌ சொப்பனசரி ரத்திற்கும்‌ பேத 
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மின்றாடி, அறிவே சொப்பனசரீரம்‌ என்‌ அ ஏற்படுகின்றது. அறிலே 
சொப்பனசரீர மாகுகையில்‌, சொப்பனசரீரமாகிய. தன்னில்‌, அறி 
வாயெ தான்‌ பிரதிபலித்தலைத்‌ தானாகாத கண்ணாடியில்‌ சூரியனாடய 
தான்‌ பிரதிபலித்ததனோடு ஸாம்யங்‌ கூறியது பொருக்தாதென்க. 
அன்றியும்‌ “உண்மையில்‌ வேற” என்று அவர்‌ சொப்பன சரிரத்தி 
லான்மாவைப்‌ பிரித்தோதிய அர்‌ தவதுடைத்தென்க. நமது பூர்வ 
பட்சியார்‌ தாபிக்க வெழுந்தது (அறிவே உலகு) என்னும்‌ தமது மத 
மும்‌; தாபித்தது (அறிவு உலகன்அ) என்னும்‌ எமது மதமுமாக 
முடிந்தது. அவரெடுத்துக்கொண்ட திருட்டார்தங்கள்‌ அறிவே வுல 
கம்‌ என்று சாதிக்க இடங்கொடாமல்‌ அறிவு உலகன்றென்பதையே 
ருசுப்படுத்துன்‌ றன. இவ்வாறு வழுவுதல்‌ அவா மதத்திலுண்‌ 
டான வழுவேயன்றி, ௮வரஅ புத்தியிலுண்டான வழுவென யாம்‌ 
கூறுஇலேம்‌. 
இன்னும்‌ அவரன பிரலங்கத்தி அண்டாகிய தோஷத்தைக்‌ 
காட்டுவாம்‌. சூரியன்‌ கண்ணாடியிற்‌ பிரதிபலித்அப்‌ பிரகாசிக்கைபில்‌, 
பிரதிபலனப்‌ பிரகாசம்‌ கண்ணாடியினின்று தோன்றினும்‌, உண்மை 
யில்‌ சூரியனிலிருந்தே தோன்றுகிறது என்று வரசைந்தாசன்றோ ? 
இதனால்‌ ஈமது தோழருக்குண்டாகிய ஸாதகம்‌ இன்னதென்‌ அ எமக்‌ 
குப்‌ புலப்படவில்லை. அறிவு சொப்பனவுலகமாட, அதில்‌ நிகழுஞ்‌ 
சொப்பனசரிரத்தில்‌ ௮து புகுந்து விளையாடு முண்மைக்கு ஈம்மவர்‌ 
தேடிய வுபமானம்‌ அஅவாகையால்‌, அவை யொன்றோடொன்றன 
பாருக்தாமையைக்‌ கண்‌ டி.ரன்யே யாமவ்வா அ கூறினோம்‌. எங்கன 
மெனின்‌, சொப்பன வுலகமான அம்‌, சொப்பனசரீரத்தி அழைந்து 
அம்‌ அறிவேயன்றி அறிவின அ பிரகாசமன் அ. கண்ணாடியி னுழைந்‌ 
சது சூரியனா முதலாகாமல்‌ அவனஅ பிரகாசமாக முடிந்தது. 
இதனால்‌, உபமானவிருத்த முண்டாயின தன்றியும்‌, அந்தக்‌ கண்‌ 
டையில்‌ சூரியன்‌ பிரதிபலிக்தபோ௮ பிரகாச த்தை வெளியே கண்ட 
தன்றி, ஒரு செங்கற்பலகையில்‌ சூரியன்‌ பிரதிபலித்தலும்‌, அதி 
ன்று பிரகாச மெழுதலுங்‌ காணக்கூடாமையால்‌, கண்ணாடியைத்‌ 
தள்ளிச்‌ சூரியனே பிரகாசம்‌ வெளியானதற்குக்‌ காரணம்‌ என்று 
வரைர்‌ அகொண்டஅ தவறாக முடிந்தது. சூரியன து பிரகாசம்‌ வெளி 
யான்தற்ளா அந்தச்‌ சூரியனேயன்றி அவன்‌ பிரதிபலித்த கண்ணாடி 
யாயெ நிர்மலவஸ்‌.அவுன்‌ காரணமாய்‌ நின்றமையால்‌, நம்மவாஅ நியா 
யம்‌ நிலைபெறு தொழிர்கத, இந்த வுபமானபங்க சமர்த்தனத்தால்‌ 
அவாது உபழேயம்‌ அழியத்‌ தட்டிவலையாகையால்‌, இதனையும்‌ ஈமு 
அன்பர்‌ கனிர்து பார்த்து ஸச்தொஷிப்பாராக. இதனால்‌ (அறிவே 
உலகு) என்பது அஸத்தாயினமை யறிக, ர 
(இக்‌ துன பூஷணி 1888 மேமீ' 26௨). 





இனி நமது ஈண்பர்‌ நாலையன்றி ஆடையின்மைபோல அறிவை 
யன்றிச்‌ சொப்பன வுலகல்லை யெனவும்‌, ஆடையில்‌ நூல்நிறைவு 
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போலச்‌ சொப்பனவுலகல்‌ அறிவு நிறைவு எனவும்‌, சொன்மாத்திர 
மும்‌ தோற்றன்மாத்திரமுமே யன்றிப்‌ பொருண்மாத்திரமாகச்‌ 
சொப்பனவுலடல்லை யெனவும்‌, உள்ளது அறிவே யெனவுஞ்‌ சாதித்‌ 
தார்‌. சொப்பனவுலகு அஜறிவினின்‌ அ வர்ததெனவும்‌, அறிவ சொப்‌ 
பனவுலகு எனவும்‌ முன்னர்க்‌ கூறியதற்கு மாறாக அந்தச்‌ சொப்பன 
வுலகைச்‌ சொன்மாத்திரமும்‌, தோற்றன்மாத்திரமுமாகக்‌ கூறியது 
யாங்கனம்‌ ? சொன்மாத்திா மென்பது முயற்கோடு போல்வது. 
தோற்றன்மாத்திரமென்பது கானற்சலம்‌ போல்வது. இவற்றுள்‌ 
முயற்கோடு திருஷ்டிக்கு விஷயமாகா ததும்‌, சகஅக்கா அபவமாகாத 
அம்‌, வேறொன்‌ திலைநின்அங்‌ காரியப்படாததுமாம்‌, சொப்பனவுல 
கம்‌ சூக்ஷ்ம தஅவில்‌ இருஷ்டிக்கு விஷயமான தும்‌, சுகதுக்காறுபவ 
மானதும்‌, அவர்‌ மதப்படி. அறிவிலேகின்றுங்‌ காரியப்பட்ட அமாம்‌. 
இவ்வுபமான வுபமேயங்கள்‌ எங்ஙனோ பொருந்தும்‌? இனித்‌ தோற்‌ 
றன்மாத்திமாயெ கானற்சலம்‌ சுகதுக்காஅபவமாகாதஅ. சொப்பன 
வுலகம்‌ அஅபோல்வ தன்ன, ச௬கதுக்காஅபவமா யுள்ளது, இவ்வுப 
மான வுபமேயங்களும்‌ நிலைபெறுமா றெக்கனம்‌ ? பூர்வபட்டியொ 
செடுத்துக்கொண்ட இரண்‌ பெமானக்களும்‌ அவர உபயோகத்தைச்‌ 
சாதிக்க வலியில்லாதனவாயின. அன்றியும்‌ அவரெடுத்துக்கொண்ட 
வுபமானங்களில்‌, சொன்மாத்திரமாயெ முயற்கோடு ஒருகன்மைய 
அம்‌, தோற்றன்மாத்‌.இரமாகிய கானற்சலம்‌ மற்றொரு தன்மையது 
மாகன்றமையால்‌ ஒன்‌ றி.லயொன்‌ அ மான௮பட்டஅவ்விரண்டுபமானவ்‌ 
களையும்‌ அவ்விருதன்மைகளையு மெய்தாத சொப்பன வுலகமாகிய 
வொருபொருளினிடத்‌ இலே ஸமர்த்தித்ததும்‌ பெருஞ்‌ சிரிப்பையே 
விளைக்கன்ற அ. இப்படி விசாரித்தறிந்தபேர்கள்‌ நாலி3லேயுண்டாகய 
ஆடையைச்‌ சொன்மாத்திரமும்‌, தோற்றன்மாத்இிரமுமாக அவர்‌ 
கிரகித்து, அதனை யுபமானமாக வெடுத்‌ க்கொண்டு சொப்பனவுல 
கைக்‌ சோதிக்க வந்தத தெரியாமையென்றே கூறுவார்கள்‌. இத 
நிற்க. 


ஈம்மவரெடுத்‌அக்கொண்ட நூல்‌, ஆடை என்பவைகளில்‌ நூல்‌ 
ஐர்காலத்திலும்‌ ஆடை ஓர்காலத்திலும்‌ வியக்தம்‌, நூலாயிருந்த 
போது ஆடை என்னும்‌ பேரில்லை. ஆடையாயுள்ளபோது நால்‌ என்‌ 
னும்‌ பேரில்லை. நூல்‌ ஆடையாகத்திரிக்ததும்‌ ஆடை நூலிலேகின்‌ அ 
வெளிவர்‌ கம்‌ பிரிவறகிற்றலால்‌ நூலையும்‌, ஆடையையும்‌ தனித்தனி 
இரண்டுகாலங்களிலன்றி ஒரே காலத்தில்‌ கவர்க்திடுதல்‌ கூடாது. 
இக்க உபமானசாதருஸப்படி அறிவு சொப்பனவுலகு என்பவைகளில்‌ 
அறிவு ஓர்காலத்திலும்‌, சொப்பனவுலகு ஓர்காலத்திலும்‌ வியக்க 
மாகவேண்டும்‌, அறிவாயிருந்கபோ.து சொப்பனவுலகு என்னும்‌ 
பேரில்லை. சொப்பனவுலகாயிருர்தபோஅ அறிவு என்னும்‌ பேரில்லை. 
அறிவு சொப்பனவுலகாகத்‌ திரிந்தும்‌, சொப்பனவுலகு அறிவிலே 
நின்று வெளிவக்தும்‌ பிரிவறநிற்றலால்‌ ௮ வையும்‌,சொப்பனவுலகை 
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யும்‌ தனித்தனி இரண்டு காலங்களிலன்றி ஒரேகாலத்திற்‌ கண்டி 
தல்‌ கூடாது, கம்மவசது உபமானத்தை யதுசரித்‌'2 மத யாமிவவாறு 
விசாரித்தோம்‌. இங்ஙனமாக ஆடையையும்‌, சொப்பனவுலகையும்‌ 
கொன்சம்‌, தோற்றன்மாத்திரமுமாக வுள்ளனவென் அ 
நமது தோழர்‌ கூறியது எர்த அறிவுகோண்டோ அறியேம்‌. சொன்‌ 
மாத்திரம்‌, தோற்றன்மாத்திரம்‌ என்பவைகட்கு யாம்‌ விளக்கக்‌ 

காட்டிய முயற்கோடு கானற்சலம்‌ என்பவைகள்‌ விஷபமாயின, நால்‌ 
ஆடை என்பவைகள்‌ விஷபமாகவில்லை. ஈம்மவர்‌ அவைகளை எவ்வா அ! 
.விஷபமாக விளக்க்காட்வொரோ அறியேம்‌. எமது பிரவசன த்தால்‌ 
பூர்வபட்சியார்‌ எடுத்துக்கொண்ட வுபமான வுபமேயங்கள்‌ சொன்‌ 
மாத்திரமும்‌, தோற்றன்மாத்‌இசரு மாகாதொழிக்‌ சமையால்‌, சொப்‌ 
பனவுலசைச்‌ சூனியமென்றொழிக்து (உள்ளத அறிவே) என்று 
சாதித்த அவரத ஸித்தாந்தம்‌ புன்டை க பேன்‌. (௮ மிவ 
உலகம்‌) என்பன அழிநக்தபடி (உள்ளது அறிவே) என்பதும்‌ அழிச்‌ 
தமையால்‌ இனி அவர்‌ கூறும்‌ ஏனைய புதுமைகளையும்‌ விசாரித்‌ 
இடுவாம்‌. 
(இர்‌ தஜன பூஷணி 1888ணு சூன்மீ' 2௨). 





நமது தோழர்‌ கயிற்றை மயக்கத்தால்‌ அரவெனக்‌ சாணும்போது 
அரவாகவும்‌, தெளியும்போது கயிறுகவுல்‌ காணப்பவெதுபோல்‌ 
அறிவை மயச்கத்தால்‌ உலகாகக்‌ காணும்போது உலகாகவும்‌, தெளி 
யும்போஅ அறிவாகவுங்‌ காணப்பதெலின்‌, அறிவே சொப்பனவுல 
காதல்போல்‌ சாக்ரெவுலகுமாமெனவும்‌, அங்கன மாயினும்‌ கயிற்றி 
னிடத்‌ தரவுதோற்றலும்‌, நிகம்கலும்‌, அழிவுபாடெய்தலு மின்றெ 
னத்‌ அணியப்படுதல்போல அறிவு கருதியவண்ணங்‌ காணப்பட்டதே 
யன்றி அதனிடத்‌ அலகு கோன்றிகின்றழிர்‌ ததில்லயெனவும்‌, அரவு 
கோன்றியதம்‌ அறிவினிடத்தேயாகலின்‌ அரவுக்கு முதற்காரணம்‌ 
அர வேயாகுமெனவும்‌ பிரஸங்கித்தனர்‌. இதனையும்‌ விசாரிப்பாம்‌. நம்‌ 
மவருக்குக்‌ கயிறும்‌, அரவும்‌ உபமானப்பொருள்களும்‌, அறிவும்‌, உல 
கும்‌ உபமேயப்பொருள்களூமாஇி நிலைத்தன. கயிறும்‌ அரவும்‌ ஸத்திய 
மானவாஅ 2 அறிவும்‌ உலகும்‌ ஸத்தியமாகும்‌. கயிற்றில்‌ அரவு ஸத்திய 
மாகாதது போல அறிவில்‌ உலகு ஸத்தியமான தில்லையெனின்‌, கயிற்றி 
னிடத்தில்‌ அரவை அஸத்தியமாகக்கண்டஅ கயிறா? அல்லது அரவா? 
இசண்டும௰்லவாகி அவ்விரண்டற்கும்‌ வேறாயெ கொருபொருளென்‌ 
பது நிச்சயம்‌. இவ்வுபமேய நிதரிசன த்தால்‌ அறிவில்‌ உலகை அஸத்‌ 
இயமாகக்‌ கண்டது அறிவும்‌, உலருமல்லவாகி அவ்விரண்டற்கும்‌ 
வெறாய தொறாபொருளா தலமையும்‌. அஃதயா 2 அறிவுக்கு ே வேறாய்‌ 
ஜடமாய்க்காணப்படும்‌ உலகையே இன்மைப்பொருளாக்கவந்த கம்மவ 
ருக்கு அறிவும்‌, உலருமன்றி மூன்றாவகொருபொருண்‌ மூளை த்தது 
அவசது அதிர்ஷ்டமேயாம்‌. அறிவே ஸத்தியம்‌, உலகு மிச்சையெனத்‌ 
தாபித்தற்குக்‌ கயிற்றரவு நியாயம்‌ பிரதிகூலமென்சு. கயிறு தன்னை 
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அரவாக மயங்கின்‌, அறிவு தன்னை உலகமாக மயங்கும்‌. ௮ஃதின்மை 
யின்‌ அறிவு மயங்யெ இன்மையறிக. அறிவு என்று ஓர்‌ பொருளுக்குப்‌ 
பேரிட்டுவிட்டு, அதனிடத்தில்‌ அறியாமையையேற்றி, ௮௮ மயங்கிய 
தென்திடல்‌ யாங்கனம்‌? ௮ மயங்குமாயின்‌ அதனை அறிவென்‌ றிடல்‌ 
யாங்கனம்‌? கயிற்றில்‌ ௮ரவைக்‌ கண்டபொருள்‌ அவ்விரண்டற்கும்‌. 
வேறாய தோர்புருடனேயன்‌ றோ? அவன்‌ யாவனென விசாரிக்ன்‌, 
அறிவாகிய பிரமம்‌ தன நிலைகெட்டு அறிவறியாமையோடு கூடிய 
ஜீவனாய்‌ கின்ற கற்பிதப்பொருளே யாகையால்‌, அவரது மதம்‌ கேவ 
லம்‌ விசோதமாயுள்ளதென்க. காசணவறிவு நிர்மலமும்‌, காரியவறிவு . 
கல்மஷமுமாயிடுதல்‌ யாங்கனம்‌? அறிவுக்‌ கன்னிய மில்லாசபோ௮ 
கல்மஷம்‌ அதற்கெப்படிவர்தது? கல்மஷ மின்றெனின்‌ ஜீவசப்தம்‌ 
ஏன்‌ பிறந்தது? அதுவு மின்றெனின்‌ கயிற்றை அரவாக மயங்கினான்‌ 
என்றது யாரை? அனுவும்‌ பொய்யெனின்‌ உள்ள மெய்தான்‌ யாது ? 
அறிவொன்றுள்ளஅ.தான்‌ மெய்யெனின்‌ இங்கனம்‌ கூறுவதுமாத்‌ 
தரம்‌ மெய்யாதல்‌ யாங்கனம்‌? சதொபாஸனாகிய இல்லாத ஜீவன 
பிரவர்த்தகம்‌ அந்த ஜீவனைப்போல்‌ இல்லாததே யாகையால்‌, அவர்‌ 
கூறிய (அறிவொன்றே யுள்ளத) என்பதும்‌ இல்லா ததேயாகும்‌. 
எல்லா மில்லாததாய்ப்‌ போன்ற அவர ஸித்தாந்தம்‌ ஞனிய௫த்‌ 
தாந்தமென்க. அன்றியும்‌ முந்திய பிரமவறிவு தன்னை யுலகமாகவும்‌, 
ஜீவனாகவும்‌ மயங்கெது. பிந்திய ஜீவ அறிவு கயிற்றை ௮சவாக மயங்‌ 
கியஅ. இவை மயக்கநிலையிலேயே டெத்தலால்‌ இரந்த ஸித்தாந்தம்‌ 
(முற்று மையநிலைபெற்று நின்மல மிலாததால்‌) என்றபடி பிரமை 
ஸித்தாக்தமாகவும்‌ வியக்தமாஇன்ற து. 


இனி ஈம்மவாது உபமான உபமேயங்களில்‌ கயிறு அறிவுக்கும்‌, 
அரவு உலகுக்கும்‌ பொருர்தின, கயிறு ஜடம்‌. இந்த வுபமானத்தை 
அறிவாகிய பிரமத்தோ டொன்றக்‌ கூறினார்‌. அரவு சித்து, இதனைக்‌ 
கொண்டுபோய்‌ அரித்தாயெ உலகத்தோடொன்றக்‌ கூறினார்‌. உப 
மானப்பொருளும்‌, உபமேயப்பொருளும்‌ போதுத்தன்மையால்‌ தம்மி 
லொருவாறு ஓக்கனும்‌, சிறப்புத்‌ சன்‌மையால்‌ ஒன்‌. நினொன்‌ ௮ வேறு 
இரண்டுமுதலாதல்‌ ஸர்வஸம்மதம்‌. இக்ளனமாகவும்‌ உபமானமே உப 
மேயம்‌, உபமேயமே உபமானம்‌ என விரண்டையு மொருமுதலாகக்‌ 
கொண்டு அறிவே கயிறு, கயிறே அறிவு எனச்‌ திரிபுணர்ச்சியான்‌ 
மயங்கி (த்‌ தமது கொள்கையின்படி உபமானப்பொருளாகிய கயிற்றி 
னிடத்தில்‌ அரவு தோற்றினும்‌, உபமேயப்பொருளாகிய அறிவி 
னிடத்து அவ்வரவு தோன்றியதாகவே கொண்டு) அரவுக்கு முதற்‌ 
காரணம்‌ அறிவேவெனச்‌ காதித்தல்‌ யாங்கனம்‌ ? அறிவே கயிறு, 
கயிறே அறிவு என்னுமதகொண்தொம்‌ முன்‌ த்தென்‌ அ சொல்லிய 
அறிவை ஜடமென்அ சொல்லவருக்‌ தோஷத்துக்கு அவர்‌ தேடும்‌ 
பரிகாரம்‌ யாது? அவரது வார்த்தைகள்‌ யாவும்‌ பரிகாஸத்துக்கே 


இடஞ்செய்தலால்‌ அலத்காரியவாதியாயெ அவரது பிரசங்கம்‌ 


40 தத்‌ துவவாதம்‌. 


நிஸ்ப்ருஹமென்ச, அவர்‌ கயிற்றசவு திருட்டார்‌தத்தால்‌: (அறிவே 
உலகம்‌) என்று சாதித்தலும்‌, சொப்பனவுலகைப்போலச்‌ சாக்கிரவுல 
கும்‌ அறிவேயென்ன தாபித்‌ தலும்‌ வெறுஞ்‌ சொல்லேயன்றிச்‌ சாதி 
த்தபாடும்‌, தாபித்தபாடுமில்லை. இக்த வியவஸ்தையால்‌ அறிவு உல 
கன்றென த்‌ அணியப்பட்டுப்‌ பூர்வபட்சியாரது மதம்‌ நிரஸ்தமாயிற்று. 
இனி, நம்மவர்‌ (விசாரித்தற்கு முன்னர்‌ உள்ளதாகத்‌ தோன்றிய 
கடம்‌ விசாரித்துத்‌ தெளிந்தபோது இல்லதாக முடிதலின்‌, கடம்‌ 
தோற்றலும்‌, நிகழ்தலும்‌, அழிவுபாடெய்தலும்‌ அறிவினிடத்தன்‌ றி 
்‌ மண்ணினிடத்தி லல்லவாகலின்‌, அறிவே கடமாம்‌) என்றனர்‌. ஒருவ 
னொருபதார்த்தத்தை விசாரித்து இல்லையென்று வாயாற்‌ சொல்லி 
விவெதினாலேயே ௮௮ இல்லாமற்போய்விடமாட்டா அ. ஒரு பதார்த்த 
மிருந்ததனால்‌, அதனை விசாரிக்கவந்ததே யன்றி ௮௮ இல்லையாயின்‌ 
விசாரிக்கமீவண்டியதஇன்றாம்‌. இல்லாத பதார்த்தம்‌ உள்ளஅபோற் 
றோன்ற வதனையே விசாரித்து இல்லதாகத்‌ தெளிந்ததெனின்‌, இல்‌ 
லாதது உள்ளதாகத்‌ தோன்றியதற்கு ஓரேது வேண்டுமாகலின்‌ ,அவ்‌ 
வேதுயா அ? ஏதுவின்றி முன்னில்லாத அ தோன்றமாட்டாதாகையால்‌ 
மூன்னிருச்ததே தோன்‌ றியதெனல்‌ ஸித்தம்‌. இதனால்‌ விசாரித்தற்கு 
முன்ன ருள்ளதாகத்‌ தோன்றிய கடம்‌ விசாரித்துத்‌ தெளிந்தபோது 
இல்லாததாய்விட்டது என்று ஸந்தோஷிக்தது ஸர்தோஷமாகா அ. 
உள்ளதை இல்லாததாக விசாரித்தது வீபரிதமேயாம்‌, உள்ளதை 
இல்லதாகவும்‌, இல்லதை உள்ளதாகவும்‌ தெளிதல்‌ யாங்கனம்‌? கடம்‌ 
ஜடம்‌, அறிவு இத. ஜடம்‌ த்தில்‌ யாங்ஙன முதிக்கும்‌? சித்தி 
இத்தன்றிக்‌ கடமுதியாதாசையால்‌, அறிவிலேதானே கடமுஇத்தது 
என்னு மஸங்கதம்‌ அடி ப்பட்ப்போய்விட்டத. இதனால்‌ கடமுதித்‌ 
தத மண்ணினிட த்தென்றே வியக்தமாயிற்று, அவரது கொள்கை 
யின்படி அறிவே கடமாயின்‌, கடமில்லா ததாய்விடுகிறபடி அதற்கு 
மூலமாகிய அறிவுமில்லா ததாய்விடும்‌, இல்லா ததி லில்லாத அ பிறக்கு 
மேயன்றி உள்ள தி லில்லஅ பிறவாது, அறிவு உள்ளது என்பாரெ 
னின்‌ அதிற்றோன்‌ றிய கடமுமுள்ள தாகும்‌.கடத்‌ திற்கு அறிவு காரண 
மென்றவிடத்தும்‌, மண்‌ காசணமென்றவிடத்தும்‌ கடத் திற்கு இன்மை 
யை யொப்ப முடியாமையால்‌ அதனைத்‌ தெளிக்தபோ௮ இல்லாத 
தாகக்‌ கண்டோமென்ற வாதமே நிலையில்லா ததாய்விட்ட அ, மண்‌ 
ஜடமாகையால்‌ அதிற்‌ காரியமாயுள்ள கடவிகாரத்தை ஜடத்தினின் று 
நீங்யெ சித்தாயிருப்பதொன்று வெளிப்படுத்‌ தயதென்க. இதனால்‌ 
சடத்‌.அுக்கு மண்ணைப்போல்‌ அறிவும்‌ காரணமெனல்‌ நிலைத்தது. 
மண்‌ முதற்காரணமும்‌, அறிவு நிமித்தகாரணமுமாகும்‌. இரண்டுங்‌ 
காரணங்க ளாயினமையால்‌ இவ்‌ ரண்டானுங்‌ சகாரியப்பட்டதொன்‌ 
றை இல்லாததாக விசாரித்துத்‌ தெளிர்‌2தாமென்றது பரிக௫க்கத்‌ 
தக்கதேயாயிற்று. 
நமது தோழ ரிவ்வளவிலமையாது (கடம்‌ மண்ணாகயும்‌, மண்‌ 
அணுவாகியும்‌, அணு பரமாணுவாடியும்‌, அப்பரமாணுவான த ஆராய்‌ 
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ய்ச்சியி லின்றாகியுஞ்‌ சூனியப்பட்டு அறி 2வ கடமாயிடுதல்‌. யாக்கன 
மோ, அங்ஙனமே பிருதிவிமுகலியபாவும்‌இல்லை' யெனவு /, ஆராய்ச்சி 
யில்‌ உலகிலுள்ள பொருள்கள்‌ யாவும்‌ அறிவின்‌ காரிய! 2மயா மென 
வும்‌, அதனால்‌ அறிவே உலகெனவும்‌) கூறினர்‌. மண்ணானது அணு 
வாயும்‌, அணுவானஅ பாமாணுவாயும்‌ பாகிக்கப்படினும்‌ அவை 
முடிவிலில்லாமற்‌ போய்விடிதல்‌ அஸங்கதம்‌. கண்‌ ணுக்குக்காணக்கூடா 
மல்‌ அதி ஸ-டுக்ஷ்மரூபமாயிருக்குமத்கால்‌ அகனை யில்பொருளாகத்‌ 
அணிதல்‌ கூடாது. (உள்ளது போகாது, உள்ளது உள்ளதே) என்‌ 
னர்‌ தருக்கத்தால்‌ கடஞ்‌ சிதைர்‌ து பாமாணுவானவிடத்தும்‌ போகா 
ததும்‌, உள்ளது மேயாம்‌. (இல்லதுவாரர்‌ அ, இல்லது இல்லதே) என்‌ 
னும்‌ தருக்கப்படி உலகம்‌ இல்லாதாயின்‌ வரமாட்டா அ. வர்திருக்கை 
ம மூயற்கோடுபோல்‌ இல்லதாகமாட்டாது, உலகம்‌ இல்லாததா 
யின்‌ (இல்லதற்றாத்‌ தோற்றமின்மையின்‌) என்ற நியாயத்அக்கு 
'சோத்முண்டாம்‌. அவ்வுலகு தோன்றியிருத்‌ சலால்‌ அது ஒடுக்கு 
மிடத்து இல்லாததாய்‌ விடுமெனின்‌ (பாது யாண்டொடுங்கும்‌, ௮ஃ 
தாண்டுதிக்கும்‌) எனவும்‌, (ஓஙெனெவிடத்தினின்‌ அ மீளவுண்டாம்‌) 
எனவும்‌ பேந்த தருக்கவுரைகளால்‌ புனருற்பவங்கூனும்‌ 2வ தா கமங்க 
ளும்‌' பொய்பட்டுப்‌ போம்‌. அ௮கக்த ஸ்ருஷ்டிகளையும்‌, கற்பங்களையு 
மொப்பிய வைதிகஸித்தாக்தமும்‌ அடிபட்டுப்போம்‌. (அறிவ உல 
கம்‌) என்றது (பாலே தயிர்‌) என்னும்‌ பரிணாமமாகவு முடி தலால்‌ 
அறிவு சதைக்கு உலகமாஇத்‌ தயிருக்‌? 2௧ இருப்புச்‌ கூறுதல்‌ போல 
உலகிற்கே இருப்புக்கூறி, அவ்வுலகம்‌ ஜடனான்றமையானும்‌, அவர்‌ 
சித்தார்‌ ந்தப்படி சூனியமாகெ ன்றமையானும்‌ (அதிவொன்‌'ச றயுஃ ள்ள) 
என்னு மவாஅமதம்‌ அகாதரணியமாகும்‌. (அறிவ உலகி! என்ற 
அம்‌ பித்துசையாக முடியும்‌. எடுத்துக்கொண்ட .பிரமயத்தை 
யொருவாறு விசாரித்து முடிவுசெய்து விரொர்‌ தியடைக்கோம்‌, 


(இர்‌ துூஜனபூஷணி 1888 சூன்மீ 9௨) * அத்வைதி, 


சொப்பனம்‌ சத்தியமென்பதை மறுத்து, 
அறிவே உலகமென வுரைத்தல்‌. 
DOT DIA 


1888 பிப்ரவரீமி ௨௯௨ பிரசாமான ப்ரம்மவித்‌ தியாவின்‌ கண்‌ 
“அறிவே உலகம்‌” (இருக்கே திருசியம்‌) என்னும்‌ விஷயமொன்று 
சுருக்கி வரைந்தாம்‌. இர்துூஜன பூஷணி பத்திராரிரியர அதனை 
1888 ஏப்ரல்மீ ௨ வெளியான தமது பத்திரிகைபின்கண்‌ 
பொறித்து விளக்கினார்‌. 1885 மேமி 19௨ 96௨ ஜுூ௫ுன்மீ” 


2௨ 9உயில்‌ பிரசுரமான ட. பத்திரிகைகளின்‌ வாயிலாகவே “(அத்‌ 





* அத்வைதி யென்பலர்‌ குூளை- -சோம சந்தா நாயகசென அஃரே மற்றொரு 
பத்திரிகையில்‌ தெரிவித்‌ இிருக்சிருர்‌. 
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492 தத்‌ துவவாதம்‌. 


வைத” எனப்‌ பெயர்‌ புனைந்த பிரதிவா இயாரொருவர்‌ “(அறிவோ 
உலகம்‌?” என்னு முடிப்பெயர்‌ சூட்டி யாம்‌ கூறியதை மறுத்தார்‌. 
அதனைப்‌ பூர்வபக்ஷம்‌ செய்யக்கருதி “சொப்பனம்‌ சத்தியமென்‌ 
பதை மறுத்து, அறிவே உலகமென உரைத்தல்‌” என்னும்‌ விஷயத்‌ 
தை யுரைக்கலுற்றாம்‌. ( 

சாக்கரவுலகம்‌ எவ்வாறு சத்தியமோ அவ்வாறே சொப்பன 
வுலகமும்‌ சத்தியமெனப்‌ பிரதிவாதியார்‌ அபிப்பிராயப்படுகன்றார்‌. 
, சாக்கரவுலகத்தை அறிவு, புறக்கருவிகளான இக்திரியங்கள்‌ வாயி 
லாக அ௮றிகின்றதெனவும்‌, சொப்பனவுலகை இர்திரியங்கள்‌ வாயி 
லாகவன்றி நேரே யறிகின்‌ றதெனவும்‌ கூறுஇன்றார்‌, ஒருபொருளை 
அறியவேண்டின்‌ இந்திரியங்களின்‌ அணையின்றி ௮.ிதலாகா௮. 
ஆகுமெனின்‌ இப்போஅ மெய்‌ வாய்‌ கண்‌ முக்கு செவி இவற்றின்‌ 
ஞானமின்றி இவ்வுலகை யறிதல்வேண்டும்‌, அங்கன மின்மையான்‌ 
அறிவான அ சொப்பனவுலகை யிந்திரியங்களின்‌ சகாயமின்றி யறித 
லென்பன கூடாது, சொப்பனவுலகை நேரே யறியுமெனின்‌ அவ்‌ 
வறிவு பிரமாணமாத லின்றியமையாமையன்றா? ௮ஃது பிரமாண 
மாயின்‌ காண்டல்‌ கருதல்‌ உரைமுதலிய பிரமாணங்களி லொன்றாதல்‌ 
வேண்டும்‌, காண்டலெனக்‌ கொள்வோமெனின்‌ இர்‌ திரியவாயிலாக 
வன்றித்‌ தோன்௮மறிவைக்‌ காண்டலெனக்‌ கூஅதல்‌ அமையாஅ. 
மான தக்காண்டலெனின்‌ ௮ஃம்‌ பொருந்தாஅ. மானதக்காண்ட 
லென்பது ஆன்மாவின்‌ சுகம்‌ தக்கம்‌ அறிவு முதலிய பல குணங்‌ 
களைக்‌ கவருவதேயன்றி மற்றப்படி யல்லவென நியாய நூல்‌ கூறு தலா 
லென்க. அறிவின்‌ றிரிபே சொப்பனவுலகாதலால்‌ மண்ணைக்‌ காணும்‌ 
கண்‌, குடத்தையும்‌ காண்பதுபோல்‌ அறிவை யறியுங்‌ கருவியான 
மனம்‌, அவ்வறிவின்‌ நிரிபான செரப்பனவுலகை யறியுமெனின்‌, 
குடம்‌ மண்ணின்‌ றிரிபாவதுபோல்‌ சொப்பனவுலகம்‌ அறிவின்‌ திரி 
பெனவும்‌, அதை யுபமானமாகக்கொண்ட சாக்செவுலகமும்‌ அத்தன்‌ 
மைத்தெனவும்‌, ௮தாவது அறிவே சாக்ரெவுலகமெனவும்‌ கொள்ள 
வேண்டிவரும்‌. சுவசம்வேதனாப்பிசத்‌ தியகஷ்மென்றாவஅ, யோகச்‌ 
காண்டலென்றாவது கூறுதல்‌ முற்றிலும்‌ பொருந்தா. ஆதலால்‌ 
இஃது காண்ட லன்றென்றறிக. இனிக்‌ சுருதலென்போமெனின்‌ 
அதற்கு வியாத்தி பக்க தரும வுணர்வு முதலிய பல காரணங்க ளின்‌ 
மையால்‌ கருதலுமாகாது, உரையென்‌ அரைப்பாமெனின்‌ பிரதிவாதி 
யார்‌ உசையன்றி வேறு உரை இத்தித்த லிலது. ஆதலால்‌ அதுவும்‌ 
அமையாது. இப்பிரமாண விலக்கணங்கள்‌ சற்றேனு மமையப்பெருத 
சொப்பனவறிவு, மயக்கமென்றே கூறற்பாலதாமென்க. 


சொப்பனவுலகு ஜாக்ரெவுலகைவிட வேறு மெய்யாயின்‌ வேறாக 
வே காணப்படவேண்டும்‌. அவ்வாறின்றி ௮௮ ஜாக்ரெ வுலகமே 
யாகவும்‌ ஜாக்கிர வலகானுபவமாகவும்‌ காணப்படுஇன்றமையால்‌ 
பொருந்தாது, அன்றிச்‌ சென்னையினின்றும்‌ மதுரைக்குப்‌ போவது 
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போலவும்‌, போவதாய்த்‌ தெரிவதுபோலவும்‌, வேறுவேறு பொரு 
ளாகவும்‌, வேறுவேறு இடமாகவும்‌, வேறுவேறு ௮நபவமா கவுல்‌ 
காணட்படுதல்வேண்டும்‌. ௮ங்கனமின்‌ தி ஜாக்செமே சொப்பனமாக 
காணப்படுதல்‌ கண்கூடாம்‌. சாக்செம்‌ ஒருமணிசேரம்‌, சொப்பனம்‌ 
பலநா ளான்றன. இது சூரிய சக்‌இச நட்சத்திரங்களின்‌ கதிக்கு 
முற்றும்‌ விரோதம்‌, ஜாக்செத்தில்‌ குழக்தைப்‌ பருவமுதல்‌ 70 ஹு 
வரையில்‌ வளர்க்துவந்ததாக வறியரநின்றோம்‌. சொப்பனத்தினும்‌ 
குழக்தைப்‌ பருவமுதல்‌ 70 வயசுவரையில்‌ வளர்ந்துவந்தகாக அணு 
பவப்படுகின்ற அ. சொப்பனத்தில்‌ காணும்‌ பே ௮துபவ முண்மை 
யாமா? அதமட்டில்‌ பே ௮.நுபவம்‌ மயக்‌ஃமென்றும்‌ அ௪த்‌ தியமென்‌ 
அம்‌ ஒப்புக்கொள்ளாவிடில்‌ வேறுவழியென்ன ? சேலத்திலிருக்‌து 
மதுரைக்கு 20 வயசில்‌ போவோமாயின்‌ 20 வயசில்‌ போனதாகவே 
தெரிகின்றது. ௮ங்கனமே ஜாக்சசத்இலிருக்து 20 வயசில்‌ சொப்‌௪ 
பனவுலகத்திற்குப்‌ போவோமானால்‌ (அதாவது சொப்பனாவஸ்தை 
யைக்‌ காண்போமாயின்‌) அவ்வாறு தோன்றாத, இளமைப்‌ பருவ 
முதல்‌ அவ்வவஸ்தையில்‌ வளர்ந்து வுக்ததாக வ அஅபவப்படுகன்‌ 
றஅ. ஆதலால்‌ சொப்பனம்‌ மனோபிராக்தியேயாம்‌. 


அறிவு, ஜரக்ெ சரீரத்தினின் றும்‌ சொப்பன வுலகைக்‌ காண்‌ 
இன்றதெனின்‌ ஜாக்ரெவுலகி லயே சொப்பன வுலதிருத்தல்‌ வேண்‌ 
டும்‌. ஒரு இடத்தி லிரண்டு ௪த்துப்பொருளிருத்தல்‌ அசம்பவமாம்‌. 
மனம்‌ இச்சரீசத்தை விட்டுத்‌ தாரமாய்ச்சென்று சொப்பனவுலகை 
யுணர்கின்றதெனின்‌, அக்காலத்து பன மிச்சரீரத்திலில்லாது சொப்‌ 
பன சரீ.ரத்திற்‌ செல்கன்றதானெறது. அங்ஙனமாயின்‌ மனத்தி 
னுடன்‌ ஜீவனும்‌ பிராணனும்‌ அச்சரீசத்திற்‌ சென்ன இச்சரீரம்‌ பிண 
மாதல்வேண்டும்‌. நித்திரை புரியுங்கால்‌ இச்சரி ரத்தில்‌ உஷ்ணம்‌, பிரா 
ணன்‌, நாடியடித்தல்‌, ரத்த ஓட்டமுதலிய விருத்தலாலும்‌, பிணம்‌ 
போல்‌ அமங்களகரமா யின்றி மங்களகரமா யிருத்தலாலும்‌ ௮ஃ அண்‌ 
மை யன்று, 


சொப்பனக்தின்கண்‌ திரிசிரபுரத்திற்கு வடக்கு மதரசை யிருப்ப 
தாகவும்‌, வடதிசையில்‌ சூரியோதய மானதாகவும்‌, மிருகங்கள்‌ 
பேசுவதாகவும்‌, நாம்‌ பறப்பதாகவும்‌, காம்‌ மரித்து ஈம்மைத்‌ தூக்கிப்‌ 
போவதாகவும்‌ இன்னு மிவைபோன்ற அ௮சம்பவமான பலவற்றையும்‌ 
பார்க்கின்றோம்‌. நாம்‌ ஒவ்வொரு நாளிலும்‌ பலசொப்பனங்கள்‌ காண்‌ 
இன்றோம்‌; அவற்றில்‌ ஒன்றுக்கொன்று சம்பந்தமில்லை. சொப்பனம்‌ 
சத்தாமாயின்‌ ஒவ்வொரு முறையிலும்‌ காணுமுலகு வேறுவே 
தெனவே கொள்ள ற்பாலனு, அவ்வா றின்றென்பதை நாமறிகின்‌ 
ரேம்‌. பல்லாயிரங்கோடி. ஆத்துமாக்கள்‌ தங்களாயுளில்‌ காணும்‌ 
சொப்பனவுலகங்கள்‌ இத்தனைகோடியென்‌ றெண்ணுதற்‌ காகாவென்‌ 
பது திண்ணம்‌. எண்ணிக்கையிலடங்கா அத்தனைகோடி சொப்பன 
வுலகங்களு மிவ்வொரு உலகிலேயே இருத்தல்வேண்டும்‌; மன மிச்‌ 
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சரீரச்தினின்‌றே (சத்தென்றவர்‌ கூறும்‌, சொப்பனவுலகைக்‌ காண்‌ 
கன்றதெனப்‌ பிரதிவாதியா ருரைத்தலினு லென்க. ஒரு சத்துப்‌ 
பொருளின்கண்‌ பிறிதொரு சத்அப்பொருளே யிருத்தல்‌ அசம்பவ 
மெனின்‌ அளவற்ற சோடி சத்துப்பொரு ளிருத்தலாமெனல்‌ யுக்தி 
அறுபவ விருத்த மேபாம்‌. 


நாமிரண்டு சத்துப்பொருனைக்‌ காண்போமாயின்‌, இ'2வறு, 
அதுவே என்னும்‌ ஞான முூண்டாகின்றஅ. அவ்வண்ணமே ஜாக்‌ 
சரவுலசம்‌ சொப்பன வுலகமாயெ விரண்டுஞ்‌ சத்‌அப்‌ பொருளாயின்‌ 
'இரண்டுர்‌ சனித் தனியே வேறென்னும்‌ ஞான முண்டாகவேண்டும்‌. 
அவ்வாறின்‌ றியிதவே௮ அ வென்னும்ஞானமுண்மையான்‌, இசண்டுஞ்‌ 
சத்தெனல்‌ அமையாது, தூரத்திலுள்ள பொருளைக்‌ கனவின்கண்‌ 
காணுன்றோம்‌. அப்பொரு ஸிங்கு வந்ததா? அங்கு காம்‌ சென்‌ 
னோமா? அது வர்ததெனின்‌, ௮௮ இங்கு வருங்கால்‌ இவ்வுலகு 
சென்ற தஇபாக்கனம்‌? யாம்‌ சென்றோமெனின்‌ இக்தத்‌ தேகம்‌ பிண 
மாதல்‌ வண்டும்‌. சாக்சொவஸ்தையின்‌ கண்‌ கடிகாரமொன்றை ஒரு 
மாதத்தக்குமுன்‌ வாங்கி வீட்டில்‌ வைத்தோம்‌. சொப்பனத்தும்‌ 
அக்கடிகாரத்தை வீட்டிலிருக்கக்‌ காண்பதனோடு, ஒரு மாதத்துக்கு 
முன்‌ வாங்க னாமென்னும்‌ ஞானமு முண்டாகின்றஅ. அதனை ஜாக்‌ 
இரத்தில்‌ வாங்கனோமேயன்றிச்‌ சொப்பன த்‌ இன்கணல்ல. ஜாக்கெத்‌ 
தில்‌ இறந்த பிள்ளை சொப்பனத்தி லுயிருடனிருக்கக்‌ காண்டுன்‌ 
றோம்‌. புக்திரனில்லா வொருவன்‌ புத்திரன்‌ பிறந்ததாகப்‌ பார்க்ன்‌ 
ரான்‌. பித்தம்‌ சர்கிபாத2தாஷ முதலியவற்றால்‌ நனவும்‌ கனவுமல்‌ 
லாத வேறு உலகம்‌ தோற்றுகன்றது. நனவில்‌ அதிக வேலை செய்‌ 
யின்‌ கனவு காண்பதில்லை; அல்லது விசேஷமாகக்‌ காண்பதில்லை, 
சில பித்த பதார்த்தங்களைத்‌ இன்போமாயின்‌ விசேஷ சொப்பனன்‌ 
தாண்னெறோம்‌, நித்திரையின்‌்வசம்‌ சனவேயன்றிக்‌ கனவின்வசம்‌ 
நித்திசையன்று கனவு இதைப்போன்று வேறு சத்தாயின்‌ ௮ 
வேறுமாதிரியா பிருகதல்‌ வேண்டும்‌; அவ்வா றில்லையென்பது நம 
தனுபவம்‌. க௱வின்கண்‌ ஈமது சினேகிதனுடன்‌ பேசனதாகக்‌ 
காண்போமானால்‌ ஈனவில்‌ அவன்‌ பேசியதாக ஓப்புக்கொள்ளுனெறா 
னில்லை. 


சொப்பன த்தைவிட்டு நாம்‌ சாசாத்திற்கு வந்தபின்‌ ௮ச்சொப்‌ 
பனவுலக மிருக்னெறதா? இருக்கன்றதெனில்‌, அங்கு யார்‌ சுகதுக்‌ 
கங்களை ௮அபவிப்பது? இன்றெனின்‌ அர்தற்த க்ஷணத்தில்‌ பல்லா 
யிரங்கோடி. பிரபஞ்ச கள்‌ சிருஷடிக்கப்படல்வேண்டும்‌. காம்‌ இனம்‌ 
தோனும்‌ காணும்‌ பல்லாயிரம்‌ சொப்பனவுலகங்கீர்‌ பல்லாயிரங்கோடி 
ஆத்துமாக்களுக்காகச்‌ சிருஷ்டிக்கப்படுகின்றனவா ? ஈம்மொருவர்‌ 
பொருட்டுச்‌ சிருஷ்டிக்கப்படுிசின்றனவா? பல்லாயிரல்கோடி. ஆத்து 
மாக்களுக்கா கவெனின்‌, அவ்வாத்துமாச்ச ளங்கிருந்தனவாகச்‌ சாக்‌ 
சத்தில்‌ ஒப்பவில்லைபாதலின்‌ அ௮ஃதுண்மையன்‌ அ; ஈம்மொருவர்நிமித்‌ 
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தம்‌ சிருஷ்டி க்கப்படுகின்‌ றனவெனின்‌, ஒருவர்க்காக கணத்துக்கு 
ஆணம்‌ அளவற்ற கோடி யுலகங்கள்‌ சிருஷ்டிக்கப்படுகின்றன வென்‌ 
பது கூடாது; இந்தச்‌ சாக்கர்வுலகம்‌ அளவற்ற கோடி ஆத்துமாக்‌ 
களுக்காகச்‌ சிருஷ்டிக்கப்படுகின்றமையாலென்க, அளவற்ற கோடி 
ஆன்மாக்களுக்‌ கவெவொரு உலகம்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டதென்ப க 
நிபாயமாகு மயன்‌றி, ஒவ்வொருவ ராயுளினும்‌ ஒவ்வொரு நாளி 
னும்‌ பலமுறை காணும்‌ சொப்பன வுலகங்கள்‌ பித்தம்‌ சர்பொத 
தோஷ மழதலிப காலங்களில்‌ காணு மலகங்கள்‌ இவைமுதலியவை 
ஒருவர்பொருட்டுச்‌ சிருஷ்டி க்கப்படுகின்றனவென் அ கொள்வஅ சரி 
யரமா? இருஷ்டிக்கப்படுகன்றனவாகக்‌ கொள்ளினும்‌ சுழுத்தி ௮வஸ்‌ 
தையினும்‌ சாக்கரொவஸ்தையினும்‌ மூர்ச்சை சமாதி காலங்களிலும்‌ 
அவை க்ஷணத்துக்கு கணம்‌ அழிக்கப்படவேண்டுமன்றா? செப்‌ 
'பனம்‌ மெய்யாயின்‌ அதில்‌ காணப்படும்‌ கமத மித்திரர்களும்‌ சத்‌ 
அருக்களும்‌ இவ்விரு தன்மைய சல்லா தவர்களுமான மனிதர்‌ முதலிய 
சகல ஜீவசாசிகளு மெய்யாதல்‌ வேண்டும்‌. மெய்யாகுக்கால்‌ காம்‌ 
சுகதுக்கங்களில்‌ மொத்‌ அண்டு அவற்றை ஜாக்கிரத்தில்‌ வக்‌. அமைப்‌ 
பதுபோல்‌ நமது சொப்பனத்தில்‌ காணப்பட்டவர்களும்‌ வக்து கூறல்‌ 
வேண்டும்‌, கூறாமையால்‌ அவர்கள்‌ ௮௪த்தாின்றார்கள்‌. இகனால்‌ 
சொப்பனவுலகம்‌ பிரமையினா லுண்டானதேயன்றிச்‌ சத்தப்பெரு 
ளன்றென்பஅ திண்ணம்‌. நாம்‌ நாடகங்கள்‌ பார்க்குமிடத்தம்‌, காவி 
யங்களைப்‌ படிக்குமிடத்தும்‌, கேட்குமிடத்தும்‌, எழுஅமிடத்தும்‌, 
பித்தவிகாரத்தின்க௧ண்ணும்‌, மயக்க வஸ்துவை உட்கொண்டவிடத்‌ 
அம்‌, சந்கிபாதசுரத்தினும்‌, அபூர்வமான கதைகளைக்‌ கேட்குமிடத்‌ 
அம்‌ ஜாக்ரெவுலகை மறந்து அவ்வவ்விஷயபங்கள்‌ எதிர்கிற்பன போல 
அனுபவியரநின்றனம்‌. அவை மனத்தோற்றமேயன்றி யுண்மை 
யாமா? ஜாக்ரெத்தில்‌ 50 வயசுள்ள மனிதனைக்‌ கண்டு, நீ பிறர்து 
எத்தனை வருஷங்களாயின என்று வினவில்‌ அவன்‌ 50 வருஷங்க 

ளன்பான்‌; அஃைதுண்மையே. சொப்பனத்தில்‌ அவனை வினவில்‌ 
அங்கும்‌ 50 வயசென்றே விடையளிப்பான்‌. சொப்பனத்தி லளித்த 
விடை யுண்மையாமா? அப்போதுதான்‌ தோன்‌ றியவன்‌ 50 வயதென 
யாக்கன முசையாட மையும்‌? 


காரணமாய நூலும்‌ ஜடம்‌, காரியமான ஆடையும்‌ ஐடம்‌, அக 
லால்‌ நாலினின்று மாடை தோன்றுவது நியாயந்தான்‌; அவ்வாறு 
சித்தின்கண்‌ சடமான பிரபஞ்சம்‌ தோன்அவது யால்லன்மமையும்‌ 
எனின்‌ கூறுவாம்‌: சத்தின்கண்‌ அவ்வாறான ௪டசத்தியிருக்தால்‌ 
தோன்றும்‌. ஜடமானி பமழுதையின்கண்‌ பாம்பானசித்துத்‌ தோன்ற 
வில்லையா? சடமான கட்டையில்‌ சத்தான மனிதன்‌ தோன்றவில்லை 
யா? இவ்வாறே சத்தினிடத்துச்‌ சடமான வலகு தோன்றஅனெறது. 
சந்திரனில்லாப்‌ பகற்காலத்தில்‌ ஆகாயத்தில்‌ சந்திரனிருப்பதாக 
வெண்ணுவோமாயின்‌ அவ்வாறே மனதுக்கு அது விஷயமாடன்‌ 
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றது. தோற்றப்படும்‌ சடமான சந்திரன்‌ சித்தின்கன்‌ தோன்றியிரு 
ந்து மறைகன்றது. விசேஷ பித்தங்கொண்ட மனிதனுக்கு வேறு 
உலகங்‌ காணப்படுகின்றஅ. அவ்வுலக மறிவினிடமே உதித்ததென்று 
ஒத்துக்கொள்‌ வோம்‌. அ௮வ்வுலகமோ சடம்‌) அதன்‌ காரணமான 
௮றி2வா சித்து. ஒரு மனிதனுக்கு ஓர்வித வியாதி வற்தது; வந்தது 
முதல்‌ அவனுக்குப்‌ பின்‌ ஒரு எருமைமாடு கூடவருவதாய்த்‌ தோன்‌ 
திற்றாம்‌. அதற்குப்‌ பலர்‌ பல அவுஷதங்கள்‌ தந்தும்‌ தராமல்‌ முடிவில்‌ 
ஓர்‌ டாக்டர்‌ அவுஷதன்‌ கொடுத்அத்‌ தீர்த்தாரென ஓர்‌ பத்திரிகை 
தில வாண்டுகளின்‌ முன்னர்ப்‌ பேசியது. லெ நாட்களின்முன்‌ ஓர்‌ 
பைத்தியக்காரன்‌ (தூள்கொடு தூள்கொடு என்று முன்னிலையில்‌ 
யாரோ விருப்பதாகக்‌ கேட்பதை நாம்‌ பார்த்தோம்‌. அவனுக்கு எதி 
ரில்‌ மனிதன்‌ கோற்றியே அவ்வாறு கேட்டான்‌. தோற்றிய அம்‌ 
மனிசனது சரீசமான சடம்‌, சித்தான பித்தன்‌ அறிவினின்‌ அமே 
தோன்றிற்றென வுணர்தல்‌ வேண்டும்‌. “ஒரு மனிதனுக்குச்‌ சந்கி 
பாததோஷம்‌ கண்டு பித்தலும்‌ பிதற்றலுமாகப்‌ பேசினானென்றும்‌, 
அப்போது *பூச்சி கடிக்கன்ற௮, பூச்சி கடிக்ன்றது” என்று பயந்து 
விலகனானென்‌ அம்‌ நமது சிரேகெரொருவருரைத்தார்‌, இம்மாதிரிப்‌ 
பலவிடங்களிலும்‌ காண்‌ ன்றோம்‌. இது நஇதனமல்ல. சடசித்சான 
பூச்சி, சத்தான அறிவினின்று முதிக்கவில்லையா? பூச்சியின்‌ சரீர 
மான சடமே யிதில்‌ காமெடுத்துக்கொள்ளவேண்‌ டிய வுவமானமாம்‌. 
இதனாற்‌ கூறுவதியாதேனின்‌ சடத்தினின்றும்‌ சடமுண்டாகலாம்‌; 
சிக்தினின் அஞ்‌ சடமுண்டாகலாம்‌. காரணத்தில்‌ எந்தெந்தச்‌ சக்திக 
ளிருக்கன்றனவோ, அந்தந்தச்‌ சக்திகள்‌ வெளிப்படும்‌, சித்தினின்‌ 
அம்‌ இத்தே புண்டாகவேண்டுமென்னும்‌ நியமமில்லை. இங்ஙனமே 
சித்தினின்‌ அும்‌ சொப்பனப்பிரபஞ்சமான சடம்‌ தோன்றுகின்றது. 
மன_்திரிக்‌ து உலகரயிற்றா? திரியாமலாயிற்றா? எனின்‌ திரியாமலே 
யாயிற்று; கயிற்றினிடம்‌ அரவும்‌ கட்டையின்கண்‌ கள்ளனும்போல. 
எங்கே யொரு பொருளின்கண்‌ மற்றொரு பொருள்‌ விவர்த்தகாரிய 
மாகத்‌ தோற்றுனெறதோ ! அது அசத்‌ தெயாஞும்‌. விவர்த்தகாரியம்‌ 
அ௪த்தாவதில்‌ அதன்‌ காரணமும்‌ ௮சத்தாக வேண்டுமென்‌ அரைப்‌ 
பது அனுபவவி ராதம்‌. கயிற்றின்கண்‌ விவர்த்த காரியமாய்‌ அரவு 
பொய்யானால்‌ கயிறும்‌ பொய்யாமோ ? சூரியன்‌ கண்ணாடியில்‌ பிரதி 
பலிப்பது போல்‌, அறிவு, சொப்பன சரீரத்திற்‌ பிரதிபலிக்கின்ற த 
என யாமுரைத்ததில்‌ சூரியனும்‌ கண்ணாடியும்‌ பின்னமானமையின்‌ 
பிரதிபலிக்கக்‌" கூடுமென்‌ அம்‌, அறிவே உலகு என்பதில்‌ அறிவு முல 
கும்‌ அபின்னமானமையின்‌ பிரதிபலித்தல்‌. ௮அமையாதென்றும்‌, 
இஃது உவமானதோஷமென்றும்‌ பிரவாஇயா ருசைக்கன்றனர்‌. 
அதற்குச்‌ சமாதான முரைப்பாம்‌. அறிவின்கண்‌ பின்னாசக்தி, அபி 
ன்னாசத்தியென இரண்டு சக்திக ளுள்ளன. அவற்றில்‌ பின்னாசக்தி 
யின்‌ காரியம்‌ சேதனாசேதனமான வுலகம்‌; அபின்னாசக்‌இயின்‌ காரி 
யம்‌ ஈமது சரீராதி யிந்திரிய அக்தக்கரணங்களாம்‌. சொப்பனத்தில்‌ 
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அறிவினின்‌ றும்‌ உலகமுண்டாகின்ற து; நமத சரீரா இ அந்தக்கரணஸ்‌ 
களு முண்டாஇன் றன. நமது சரீராதி அந்தக்கரணங்கள்‌ தவிர அவ்‌ 
வுலகிலுள்ள ஏனைய வான்மாக்கள்‌ பின்னாசக்தியின்‌ காரியமாயிருத்த 
லால்‌ அவ்வான்‌ மாக்கள்‌ அதுபவியாநின்ற சுகதுக்கள்‌, காரணமான 
அறிவிற்குத்‌ தோன்றுவதில்லை; நமது சரீராதி யந்தக்கரணங்கள்‌ 
அபின்னாசச்‌ தியின்‌ காரியமாயிருத்தலால்‌ சொப்பன த்தில்‌ ஈாமெடுக்‌ 
கும்‌ சரீசல்களுக்கு வரும்‌ ச௬ுகதுக்கங்கள்‌ அவற்றினுக்குக்‌ காரண 
மானீ பை அதிவிற்குத்‌ தோன்‌ அகன்றன. சொப்பனத்திற்‌ காணப்‌ 
படும்‌ ஏனைய பல சரீரங்கள்‌ ' பின்னமாகத்‌ தோற்றலின்‌ சூரியன்‌ 
பின்னமான கண்ணாடியில்‌ பிரதிபலிப்பதுபோல அறிவும்‌ சரீரத்தில்‌ 
பிரதிபிம்பிக்கன்றதென்‌ அரைத்தாம்‌. (சரீ ரமென்பது சரீரததின்க௧ 
ணுள்ள அந்தக்கரணம்‌) காரணமான அறிவைத்‌ தவிரப்‌ பல சரீரம்‌ 
களில்‌ காணும்‌ அறிவென்பது வேறில்லையெனற்கு ஒருவாறு பிரதி 
பிம்ப தஇருஷ்டாந்த2மயன்றி மற்றப்படியன்‌அ. ஆயினும்‌ அதற்கு 
விடையு மளித்தாம்‌. 


கயிற்றின்கண்‌ அரவு தோற்ற முண்டாவஅபோல்‌ அறிவினிட 
தீது உலகம்‌ தொற்றுன்ற தென்பதற்குப்‌ பிரதிவா தியார்‌ செய்யு 
மாகேஷேபமாவது? கயிறு, அரவு, அதைக்‌' காணும்‌ புருவன்‌ ஆக 
மூன்றிருப்பதுபோல்‌ அறிவினிட முலகு தோற்றுகின்ற தென்ப தில்‌ 
அறிவுஸ்தானத்தில்‌ கயிறும்‌, உலகு ஸ்தானத்தில்‌ அரவும்‌ ஆகவிரண்‌ 
டேயிருப்பனவன்‌ றி, மூன்‌.று பொருளில்லாமையால்‌ உவமானதோஷ 
மென்பதாம்‌. இதற்குச்சமாதானம்‌: பரவஸ்‌ ஒவின்கண்‌ உலகம்‌ தோற்‌ 
றல்மாத்திர மென்பதற்குக்‌ கயிற்றினிடத்‌.து அரவு உவமானமுரைத்‌ 
தாம்‌. இது சத்துப்பொருளில்‌ ௮சத்தப்பொருள்‌ தோற்றல்மாத்‌ இர 
மென்பதுவரையில்‌ உவமானம்‌. கயிறுஸ்‌கானத்‌தில்பரவஸ்‌ ஆவும்‌, ௮சவு 
ஸ்.தானத்தில்‌சேசனா சேதன வுலகமுமாகவைத்‌ அக்கொண்டால்சங்கை 
தோன்றாது. சத்தான பரவத்துவின்கண்‌ அசத்தான அல்லஅ சத்‌ 
அப்போலியான சேதனா சேதனவுலகம்‌ தோற்றுன்றதென்பதற்கே 
கயிறு அரவு திருஷ்டரந்தம்‌. உவமான மேகதேசமென்ப தியாரு மதி 
ந்தவிஷயமே. இதற்கே சொப்பனாவத்தையில்‌ காரணமான அறிவின்‌ 
கண்‌ காரியமான சேதனாசேதனவுலகம்‌ தோற்‌ அுன்‌றதென்‌ னு மூவ 
மானமுங்‌ கூறினாம்‌. அறிவு காரணமும்‌, உலகங்‌ காரியமுமாயிருப்பன 
வன்றி அபேதமாயிருக்கின்றமையால்‌ அறிவு பேதப்பட்டு உலகை 
யறிதல்‌ கூடாதெனச்‌ சங்கைசெய்கின்றார்‌ பிரதிவா தியார்‌. அறிவின்க 
ணுள்ள பின்னாசத்தியின்‌ காரிய முலகமானமையால்‌ வேறாகவே 
தோற்றுன்றது; தோற்அஇன்றமையா லவ்வானு அறியவும்‌ வரு 
கின்றது. அறிவுக்கும்‌ ௪த்திக்கும்‌ அபின்னம்‌; சத்‌ திக்கும்‌ சத்தியின்‌ 
காரியத்திற்கும்‌ (பின்னமாகத்‌ தோற்றினும்‌) அபின்னமே. சந்திர 
னில்லா ஆகாயத்அச்‌ ௪ந்‌திரபாவனை செய்ய மனத்திற்குச்‌ சந்திரன்‌ 
தோன்அனெறஅ. அச்சந்திரன்‌ மனத்திற்குப்‌ பேதமாய்த்‌ தோற்றி 
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னும்‌ அபேத மே யன்ரு? பித்தனுக்கெதிரில்‌ தோற்றும்‌ பொருள்‌ 
கள, அப்பிக்கனுக்குப்‌ பேதமாய்க்‌ காணப்படினும்‌, அவன்‌ பேதமா 
யுனரினும்‌ அபேத ம யன்றோ? அங்ஙனமே அறிவிற்குச்‌ சொப்பன 
வுலகு பேதமாய்த்‌ தொற்றினும்‌ அவ்வா அணரப்படினும்‌ அபேதமே 
யாம்‌. எது பின்னாசத்‌ தியின்‌ காரியமா அது தோற்றமான ௮௪ 
திஅ; அல்லது சத்துப்‌ பொலியேயா மன்றி யோர்போதும்‌ சத்தாகா 
சென்றுணர்க, 


(ப்சம்மவித்யா 1889 ஷூ அகஸ்டுமீ” 81௨.) 





“மண்ணானது அணுவாயும்‌ அணுவான அ பாமா ணுவாயும்‌ 
பரூக்கப்படினும்‌ அவை முடிவிலில்லாமற்‌ போய்விடுதல்‌ அசங்கதம்‌. 
சண்ணுக்குக்‌ காணக்கூடாமல்‌ அதிசூக்குமாயிருக்குமத்தால்‌ அதனை 
யில்பொருளாகத்‌ அணிதல்‌ கூடா?” என்று பிரதிவா இயார்‌ கூறினர்‌, 
இசனால்‌ உலகை இல்‌ (அசத்‌ !) பொருளெனக்‌ கூடாதென்பதேயவர்‌ 
சம்‌:௦தம்‌. ஆகலின்‌ உலகத்தை நியாயவழியெகின்று காரியகாரண 
ஏதுவால்‌ கடத்தைவைத து விவகரிப்பாம்‌:— 


கடமென்பது செய்‌ எதற்கு (முன்‌ னுமில்லை; அழிவுபாட்டி ற்குப்‌ 
பின்னுமில்லை; இடையில்மாத்திர முள. ஆதலால்‌ ஈடுகின்றகாலத்‌ 
தில்‌ மாத்திரம்‌ ௪த்‌ தெனின்‌, முன்னும்‌ பின்னு மில்லாதகடம்‌ இடை 
யில்‌ மாத்திரம்‌ எங்ஙனர்‌ தோன்றும்‌? “இல்லது வாராது” என்னும்‌ 
கியாயத்தால்‌ இல்லது இல்ல2தயாமன்றி யோர்போது முள்ள 
தாகா. இடைகின்றகாலத்து உள்ளதுதான்‌ எனின்‌, மண்ணாயிருந்த 
போதுகடமில்லை; (985 EA அகவ 80 இட 3ல்‌ 6) மண்ணி 
னிடத்து வளைவு குவிவு முதலிய குணங்க டோன்றியபோன கட 
மென்னும்பெயரை யடைஇன்றது, வளைவு குவிவுமுதலிய குணங்‌ 
க ளயன்திக்‌ குணிபாகமாட்டாது. அந்தக்‌ குணங்களும்‌ குணியான 
மண்ணினிடத்துத்‌ தோன்றி அம்‌ மண்ணினிடத்தே காணப்படின்‌ 
தன. குணி யெப்போதிருக்கன்றதோ, அப்போதே அதற்கொரு 
குணமு முள தென்‌ அணர்க. வளைவு குவிவு முதலிய குணங்கடோன்‌ அ 
தற்கு முன்னரும்‌ உருட்சி அல்லது வேறுகுணம்‌ உளதென்பதாம்‌. 
மண்ணானகுணி தன்‌ குணக்தோடுங்‌ கூடியமாத்திரத்தானே அம்‌ 
மண்ணுக்குக்‌ கடமென்னும்‌ பொருட்பெயர்‌ எவ்வாறு பொருக்தும்‌? 
(ஒது 5௦௦ 9௦ பம ந்த்‌ அது த) சஜ 8s) 
மண்ணானகுணியும்‌ அதனிடத்துள்ள வளைவுமுதலிய குணங்களுமே 
யல்லாமல்‌ கடமென்னும்‌ சொல்லுக்குப்‌ பொருஷ்‌ வே 2ற யில்லாமை 
யால்‌, மத்தியகாலத்தும்‌ கடமிலதென்றே கூறத்தகுமென்க. இத 
னல்‌ கடமென னும்‌ பொருள்‌ எப்போ மிலதென்றே அணியப்படும்‌ 
என்க. கடமான அ எக்காலத்தும்‌ இலகாயின்‌ கடமென்னும்‌ தோற்‌ 
தழு மில்லாமற்‌ போகவேண்டும்‌. கடத்தோற்றம்‌ காணப்படுகின்றமை 
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யால்‌ கடமில்லையென்று எவ்வா அரைக்கப்படுமெனின்‌ தோற்றமெல்‌ 
லாம்‌ பொருளாகும்‌ வகையில்‌ கயிற்றின்கண்‌ பாம்பும்‌ மெய்யாக 
வேண்டும்‌. பாம்பு பொய்யாகத்‌ தோன்றினும்‌ கயிறென்‌ றறித்த 
விடத்‌ அப்‌ பாம்பு தோன்றவில்லை; கடம்‌ அவ்வாறல்ல; மண்ணை த்தவிர 
எப்போதும்‌ கடமில்லையென்று அறித்த பின்பும்‌ கடம்‌ தோன்று 
கின்றதே எனின்‌, தோற்ற மிரண்வெகை : காரணத்தைக்‌ கண்டபின்‌ 
னர்க்‌ காரியந்‌ தோன்றாதிருப்பதொன்‌ அ; அனத கயிற்றின்‌ கண்‌ பரம்பு 
முதலியன; காரணத்தைக்‌ கண்ட பின்னரும்‌ காரியக்‌ தோன்றுவ 
தொன்று; ௮து கானல்நீர்‌ முதலியனவாம்‌, கட.த்தோற்றம்‌ கானல்‌ : 
நீர்‌ முதலியன போல்வதாகலின்‌ காரணமான மண்ணே எப்போஅம்‌ 
உளதெனவும்‌, காரியமான கடம்‌ எப்போத மிலதெனவும்‌ ஆராய்‌ 
ந்து தெளியினும்‌ கடத்தோற்ற மில்லாமற்‌ போவதில்லை. இதவரையி 
னும்‌ தோத்றம்‌ பொருளல்லவென்‌ அசைத்தா: மே யன்றித்‌ தோற்ற 
மும்‌ இலதென்‌ அரைத்தொ மல்லேம்‌. 


“இல்லது வாரா, உள்ளது போகாஅ” என்னும்‌ நியாயத்‌ 
தால்‌ காரிய மில்லையாயினும்‌ காரியம்‌ செய்யாக்கால்‌ இல்லையேயல்லா . 
மல்‌ செய்தால்‌ உளதாகா தோவெனின்‌, செய்பவன்‌ காரணத்தைக்‌ 
குணவேற்றுமை செய்வதன்றி யில்லாதபொருை யுண்டாக்கமாட்‌ 
டான்‌. மண்ணால்‌ இயற்றிய கடம்‌ மீண்டும்‌ மண்ணாபவிடத்து “உள்‌ 
ளது போகாது” என்னும்‌ நியாயத்தால்‌ கடமில்லா மற்‌ போதல்‌ 
அமையா, கடம்போலும்‌ தோன்றின தோற்றம்‌ இல்லாமற்‌ 
போனதெயன்றிக்‌ கடமான ன ச தந்து இல்லாமற்‌? பாண 
தல்ல. ஆகலின்‌ “இல்ல அ இல்லத, ' ள்ளது உள்ளே” இல்‌ 

லதை உள்ளதாகச்‌ செய்யவும்‌, உள்ளதை எரிகல்‌ செய்யவும்‌ 
எவரானும்‌ அதலில்லை, 


- இனி இல்லது வாராத” என்பது உண்மையரயினும்‌, கடம்‌ 
வனைவதற்குமுன்‌ காரண ரூபமாயிருக்து, காரியப்பம்போது 
வளிப்பட்டது என்‌ அரைக்சுப்பம்‌ எனின்‌, காரியமானகாலத்தும்‌ 
மண்ணேயன்‌ றிக்‌ டக்க சொல்லுக்குப்‌ பொருளில்லாமையா 
னும்‌, காரணமான மண்ணினிடத்தும்‌ கடமில்லாமையாலும்‌ கடமா 
னது இல்லையென்றே கூறதக்தகு மென்க. காரியப்பட்ட அவசசச்தும்‌ 
கடமிருக்தாலன்றா கரரணத்தி த) லிரு தி தென்றாவனு உரைக்கலாம்‌? 
ஒருவர்‌ னர பாலன்‌ பேக்கொண்டே ர ரர்‌ து சற்றுநேசம்‌ 
வழ றவை எள்‌ கக்‌ ன்பு அவரைப்‌ பார்த்த பொக, அவர்காணா 
மற்‌ போவாரேல்‌, அவர்‌, வீட்டின்கண்‌ அல்லது “வேறிடத்தின்க 
ணிருப்பாரென்‌ றனுமானிக்க விடமுண்டு, முன்னர்‌ அவரைக்‌ கண்டு 
பேசியிராவிடத்‌ அ, அனர்‌ 68. மிடங்களி லிரூப்பாரென்‌ றெவ்வாறலு 
௮ நமானிக்கலாம்‌? அது போல்‌ காரியப்பட்ட காலத்துக்‌ கட முன 
தாகக்‌ சுண்டிருப்‌ போமானால்‌ கடமில்லா த 2 DUT கராரரைமாரன்‌ (ப. ரமா 
ணின்கண்‌ அடம்யிருக்கலாமென அமானிக்கத்தஞும்‌, அவ்வா 
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தின்மையான்‌ கடமிலதென்றே கூறத்தகும்‌. இதனாலே கடம்‌ மண்‌ 


ணின்க ணிருக்கவுமில்லை, வெளிப்படவு பில்லையென்றறிக. 
இரண்டு பொருள்கள்‌ ஓரிடத்தின்‌௧ ணிரா. ஒன்னு பிறிதொன்‌ 


அக்கு மேலாகவேனும்‌, கீழாகவேனும்‌, பக்கமாகவேனு மிருத்தல்‌ 
வேண்டும்‌. மண்‌, கடம்‌ ஆயெ இரண்டு பொருள்க ளூள்ளனவாயின்‌ 
மண்ணுக்குக்‌ கடம்‌ எப்பக்கத்‌ திலுள்ள அ? எப்பக்கத்‌ திலேனு முள்ள 
தாயின்‌ மண்ணுக்குக்‌ கடம்‌ வேறாகவே யிருக்கவேண்டும்‌, அவ்வா 
தில்லை யென்பது கண்கூடு, 8910ம்‌ 5௨௫௯௧0 3.௮: ஐவ கழ 
௦௦8௫680௩௧5 ஒன்றில்‌ பிறிதொன்றிருப்பத ஓன்று உண்மையும்‌, 
ஒன்று தோற்றல்‌ மாத்திரமுமாயின்‌ அமையும்‌; கயிற்றிற்‌ பாம்பும்‌, 
கானலி னீரும்போல. அல்கனமே மண்ணிற்‌ கடம்‌ தோற்றமே யல்‌ 
லது பொருளில்லையா மென்பது. 


மண்ணினிடத்‌.த வளைவு குவிவு முதலிய குணங்களுள்ளன வே 
யெனின்‌ அவையும்‌ தோற்றமேயாம்‌, அவ்வாறன்றி ஒருமண்ணாயி 
ணும்‌ வளையவும்‌ குவியவும்‌ கண்டோமில்லை. எல்லா மண்ணும்‌ ஒரு 
ங்கு சேர்க்து வளைதல்‌ குவிதலான தருமத்தை யடைந்தனவெனின்‌, 
எல்லாஞ்‌ சேர்்துண்டான தருமம்‌ ஒவ்வொன்றினுக்கும்‌ சிறிது 
சறிதாகவேனும்‌ காணப்படவேண்டுமல்லவா 2 அவ்வாறில்லாமையால்‌ 
மேற்கூறிய தருமங்களையும்‌ பெற்றதேயில்லையென்பதாம்‌. இதுவரையி 
அரைத்த நியாயங்களால்‌ காரணமெரன்றே முக்காலத்து முள்ள 
தென்றும்‌, காமிய முக்காலத்து மில்லையென்றும்‌, ௮ஃதுஞ்‌ சொல்‌ 
மாத்‌. இசமும்‌ தோற்றல்மாத்திமுமாமென்றும்‌ கூறினாம்‌. இதனானே 
மண்‌ எப்போதும்‌ உள்ளதென்பதும்‌, கடம்‌ எப்போதும்‌ இல்லதென்‌ 
பதம்‌ அணியப்பட்டமை காண்க, 


ஒருபொருள்‌ உண்டாக வேண்டுமானால்‌ முன்பு இல்லா திருந்தே 
உண்டாகவேண்டும்‌. இல்லா திருந்தது இறந்‌ தகாலத்தில்‌; உண்டாதல்‌ 
கிகழ்காலத்தில்‌. இறக்‌ தகாலமும்‌ கிகழ்காலமும்‌ ஒன்றாகா. அங்கன 
மாகாவிடத்‌து இன்மையாயுள்ள காலமும்‌, உண்மையாயுள்ள கால 
மும்‌ வேறேயாம்‌. ஒரேகாலத்து இன்மையும்‌ உண்மையும்‌ அதல்‌ 
பொருந்தாஅ. கடம்‌ உண்டாமிடத்துக்‌ கடம்‌ இருக்து தோன்றிற்று? 
இல்லாமல்‌ உண்டாயிற்றா 2 இவ்வினாவுக்கு இருந்தே தோன்றிற்‌ 
தெனின்‌, இருந்தது தோன்றுவதற்‌ இடனில்லை; இல்லாததே தோன்‌ 
திற்‌ நென்போமாயின்‌ “இல்லது வாராது” என்னும்‌ நியாயத்தால்‌ 
இல்லது தோன்‌ அதல்‌ அமையாது. அன்றி இன்மையும்‌ உண்மையும்‌ 
கால வேறுபாட்டைப்‌ பெற்திருக்கன்‌ றழையால்‌ கிகழ்காலத்‌ தில்‌ இன்‌ 
மையும்‌ உண்மையுங்‌ கூடா. இதனால்‌ பொருள்‌ தோன்அவதற்கே 
யிடமில்லையென்‌ அணர்க. ஒரு பொருள்‌ ௮ழியவேண்டின்‌ உள்ளது 
ஒருகாலமும்‌, அழிவு ஒருகாலமும்‌ ஆகும்‌. அழியுங்காலத்து இரும்‌ 
5௮ அழித்ததா? இல்லாதது அழிந்ததா? இக்கேள்விக்கு இருந்தது 
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அழிந்ததென்றே விடை அளிக்கவேண்டும்‌. இருப்பதாய உண்மை 
யும்‌ அழிவதாய இன்மையும்‌ ஒரேகாலத்‌ தி லியையா. ஆகலின்‌ உள்ள 
பொருள்‌ அழிவுபாடடைவதற்‌ இடமின்றென்க. “இல்லது வாராஅ, 
உள்ளது போகாது?” என்னும்‌ நியாயம்‌ இதனை உறுதிப்படுத்துகின்‌ 
2௮. 


காரியமான கடம்‌ ௮சத்தானாலும்‌ காரணமான மண்ணாபினும்‌ 
சத்தென்ன கூறலாமே யென்றால்‌ ௭௮ காரணமெனப்படுமோ, ௮௮ 
பிறிதொன்றிற்குக்‌ காரியப்பட வேண்டும்‌, வஸ்திரத்திற்கு நூல்‌ 
காரணமேனும்‌, அர்‌.நூல்‌ பஞ்சினுக்குக்‌ காரியமாம்‌, அங்ஙனமே 
கடத்திற்கு மண்‌ காரணமாயினும்‌ அம்மண்ணும்‌ தன்காரணமான 
அணுவுக்குக்‌ காரியமாம்‌. காரியமென்ப தனைத்தும்‌ எப்போதும்‌ 
இன்றென்‌ அ முன்னரே கூறியுள்ளேமாகலின்‌ மண்ணும்‌ ௮சத்தென்‌ 
றே அணியப்பமென்க. 


காரிமமாகவேனுங்‌ காரணமாகவேனும்‌ உள்ள தியாதோ, ௮ 
வே உண்மையாயுள்ளத எனின்‌, காரியமாகவேனும்‌ காரணமாக 
வேனும்‌ இருந்தத யாதோ, ௮௮ காரியமாகவாவது காரணமாக 
வாவது இருக்கவேண்டும்‌. காரியமென்‌ அரைக்கன்றாமெனின்‌, காரி 
யம்‌ முக்காலத்து மில்லையென்னு அணியப்பட்ட அ. காரணமென்‌ 
ருலோ எது காரணமோ ௮து காரணமாகவே யிராமல்‌ பிறிதொன்‌ 
அக்குக்‌ காரியப்படுகின்ற௮. காரியம்‌ முக்காலத்து மின்றென்பதே 
அணிபாம்‌. காரியகாசணம்‌ சங்கலித்‌ தொடர்பாய்‌ முடிவின்றி நிற்கு 
மெனின்‌ அதுவும்‌ காரிய காரணத்தி லடங்கி ௮சத்தாகின்றது. 


பாமாணு அழியாமல்‌ எப்போஅ மிருர்கு காரியப்பட்டு அக்‌ 
காரியம்‌ அழிந்து பின்‌ காரணமாகவே யிருக்கும்‌; அத ஐர்போதும்‌ 
காரியப்பவெதில்லை, எப்போதும்‌ காரணமாகவே யிருப்பதொன்றாு 
மாகலின்‌. யாவுல்‌ காரியப்பட்டுப்‌ பாமாணுமாத்திசம்‌ காரியப்படா 
தென்பதற்கு நியாயம்‌ ஏதம்‌ புலப்படவில்லை. அதுவே காரணமா 
மெனின்‌ ஜர்பரமாணு பிதி2தார்பாமாணுவி2னாடும்‌, ௮௮ மற்றோரு 
பரமாணுவினோடும்‌ கூடி, இவ்வாறே காரியப்பட்டு மகத்தாக வேண்‌ 
டும்‌. முன்பு ஒரு ௮ணுவோடு மற்றொரு அணு கூடுமாயின்‌, ஒரு 
பக்கங்கூடி, மற்றைய பக்கம்‌ கூட.ா திருக்கவேண்டும்‌. திருஷ்டாந்த 
மாக ஒரு எலுமிச்சங்கனியோடு பிறிதொரு எலுமிச்சங்கனி கூடு 
மாயின்‌ ஒருபக்கம்கூடி. மற்றப்பக்கம்‌ கூடா திருக்கம்‌ பிரத்தியக்த 
மாகக்‌ காண்டின்றோம்‌. இவ்வாறே ஒருபொருளோடு பிறிதொரு 
பொருள்‌ கூகெகால்‌ ஒருபக்கங்கூடி மற்றையபக்கம்‌ கூடா, கூடிய 
விடத்துக்‌ கூடாமையும்‌ நிகழ்தலின்‌ முன்‌ பின்‌ நடு முதலியன நிகழ்‌ 
வஅ ஒருதலையாம்‌, எது அவயவத்தோடுங்‌ கூடிய கோ அஃது ஓர்‌ 
போதும்‌ காரணமாகா அ; காரியமேயாமென்பது திண்ணம்‌. காரண 
மாயிருப்பனயாவும்‌ காரியமாக, இஃது ஒன்‌ அமா த்திரம்‌ காரியப்படா 


2௨2 தத்‌ துவவாதம்‌, 


தென்பது நியாயமல்ல. எத எவ்வாறு இருக்கினும்‌ காசணம்‌ ஒன்‌ 
நிருக்கவேண்டூமெனின்‌ அதமாத்திரம்‌ ஏன்‌ காரியமாகாத? உலகம்‌ 
உண்டாதற்குக்‌ காரணம்‌ ஒன்று வேண்ட மேயெனின்‌ அங்கு காரண 
மான அணு கிலைபெற்றாலல்லவா இங்கு உலகமென்பது சத்தாம்‌? 
காரிய காரண முடிவின்றிச்‌ செல்லுமெனின்‌, அளவுகடத்தல்‌ என்‌ 
னும்‌ அகவஸ்தா தொஷ மூண்டாகும்‌. ஆதலால்‌ முஃவில்‌ எவ்வகை 
அணுவும்‌ இருப்பதாக வுசைத்தல்‌ ஒருவாற்றுனும்‌ பொருந்தா 
தென்க. த 

கண்ணுக்கு விஷயமான அணு அசத்தாயினும்‌ சண்ணுக் கெட்‌ 
டா அதிதுட்ப அணுசத்தென்‌ அரைக்கப்படுமெனின்‌ , அனை பிரசத்தி 
யக மன்று, அஅமான ப்ரமாணத்தால்‌ அறியப்படுமெனின்‌, பிரத்தி 
யக்தமான சத்தைக்கொண்டு அப்பிரத்தியகூஷமான சத்தையறிவது 
- அஅமான த்துக்குஇலக்கணமாம்‌ இவவிலக்கணத்தால்புகையஞ்சத் ௫, 
நெருப்புஞ்சத்அ. புகைபிசத்தியக்ஷம்‌, நெருப்பு அப்பிரத்தியக்ஷதமாம்‌. 
பிரத்‌தியக்தமான புகையால்‌ அப்பிரத்தியக்ஷமான நெருப்பையறிவது 
தகுந்த திருஷ்டார்தம்‌. இந்தத்‌ திருஷ்டார்தத்தைப்போல்‌ தாஷ்டார்‌ 
தம்‌ ஒவ்வவில்லை. கண்ணுக்கு விஷயமான அணு அசத்தென்‌ அ அணி 
யப்பட்டது. கண்ணுக்குப்‌ புலப்படாத அணு அவமியம்‌ சத்தாயிருக்க 
வேண்டுமென்பது பூர்வபகதியரர்‌ கருத்து, பிரத்தியக்தமான புகை 
சத்தாயிருப்பதுபோல்‌ தாஷ்டார்தத்தும்‌ கண்ணுக்கு விஷயமான 
அணு சத்தாயிருக்கவேண்டும்‌, அச்ஙனமின்றி அது அசத்தாய்ப்‌ 
போனமையால்‌ திருஷ்டரற்தம்‌ ஆபாசமாஇன்ற து, கண்ணுக்கு விஷப 
மான அணு ௪த்தாயிருக்குமேல்‌ பிரத்தியகஷமான இத்தச்‌ சத்தைக்‌ 
கொண்டு அப்பீரத்தியக்தமான (கண்ணுக்குத்‌ தோன்றா) ௮ணு சத்‌ 
தா யிருக்சன்றகென்றே அஅமானிக்கலாம்‌. புகையை ஆராய்க்த 
போது பனியாய்ப்போமானால்‌ புகை அசத்தாய்ப்போ மன்று? புசை 
அசத்தாய்ப்‌ போமானால்‌ நெருப்பு எப்படிச்‌ சத்தாகும்‌? அஅமானப்‌ 
பிரமாணம்‌ தோற்றமென்றும்‌, யதார்‌ ததமென்றும்‌ இருவகைப்படும்‌. 
அவற்றுள்‌ தோற்ற ௮நுமானத்தால்‌ பொருள்‌ இத்தித்தலதஅ; யதார்‌ 
தீத அஅமானத்தாலேதான்‌ பொருள்‌ இத்‌இக்கற்பாற்று, புகை 
யதார்த்தம்‌; புகையைப்போல்‌ தோற்றி ஆராய்ச்சியில்‌ பனியாய்ப்‌ 
போவது தோற்றமாம்‌. யதார்த்தமான புகையால்‌ நெருப்புச்‌ சத்‌ 
இக்குமன்றிச்‌ தோற்றப்‌ புகையால்‌ (அதராவஅ பனியால்‌)சித்‌ தியா து. 
அவ்வாறே கண்ணுக்கு விஷயமான அணுவால்‌ கண்ணுக்கு விஷய 
மாகாத அதிறுட்ப அணு சித்தித்த லின்றென்க, 


இதுவரையிலுங்‌ கூறிப்போந்ததனால்‌ “அணா முடிவிலில்லா மற்‌ 
போய்விடுதல்‌ அசங்கதம்‌. கண்ணுக்குக்‌ காணக்கூடா மல்‌ அதிரூட்சம 
மாயிருக்குமத்தால்‌ அதனை யில்பொருளாகத்‌ அணிதல்‌ கூடாது?” 
என்னு பிரதிவா இயா ருரைத்த.து நியாயமாகவே பூர்வபட்சப்படுகின்‌ 
ற. “(உள்ளது போகாது, உள்ளது உள்ளதே) என்னுத்‌ தருக்கத்‌ 
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தால்‌ கடம்‌ சிதைந்து பரமாணுவான விடத்தும்‌ போகாததும்‌, உள்‌ 
ளதுமேயாம்‌”” என்றார்‌. (உள்ளது போகா, உள்ளது உள்ளதே” 
என்னும்‌ தருக்கம்‌ எமக்கும்‌ உடன்பாடே. .கடம்‌ உள்ளதென்று 
நியாயத்தால்‌ காட்டின பினனன்றோ ௮து பரமாணுவான விடத்‌ 
தும்‌ உள்ளதென்‌ அரைக்கவேண்டும்‌? கடம்‌ ச,த்தென்பதற்கு 
யாதொரு ஆதாசமு மில்லாமையால்‌ அதை யுள்பொருளென்‌ அரைத்‌ 
தல்‌ அமையா அ, கடமான அ நிகழ்காலத்‌ தியே யில்லையென்றபோத 
பரமா ணுவான காலத்திலா இருக்கப்‌ போகின்ற த? “(இல்லது வாராத 
இல்லது இல்லதே) என்னும்‌ தருக்கப்படி உலக மில்லதாயின்‌ வாமாட்‌ 
டாது, வந்திருக்கையால்‌ கத்வதிச்கா்‌ பால்‌ இல்லதா கமாட்டா அ”? 
என்றார்‌. “இல்லது இல்லதே” என்னுர்‌ தருக்கத்தை யாம்‌ அகாதரவு 
செய்‌'2 தமில்லை. அது எயா சம்மதமேயாம்‌. அனால்‌ அந்தத்‌ 
தருக்கத்தின்படி உலகம்‌ இல்லே யென்றும்‌, இல்லாமையால்‌ வச 
வில்லை யென்றும்‌ கூறுகஇன்றாம்‌. “(உலகம்‌ இல்லாததாயின்‌ (இல்லதற்‌ 
குத்‌ தோற்றமின்மையின்‌) என்ற நியாயத்‌ தக்கு விசோ தமுண்டாம்‌; 
அவ்வுலகு தோன்றி யிருத்தலால்‌”” என்றார்‌. இல்லதற்குத்‌ தோற்ற 
மில்லை யென்பது கூடாது; கயிற்றிற்‌ பாம்பும்‌, கானலி னீரும்‌, சந்தி 
பாததோஷமுள்ளவணுக்கு எ திரில்‌ தான்‌ அம்‌ பொருள்களும்‌, சொப்‌ 
பனப்‌ பிரபஞ்சமும்‌ இல்லாதனவா யிருந்தும்‌ தோற்றுகின்றமையா 
னென்க. தோற்ற மிருவகை : உள்ள பொருள்‌ தோற்றதலும்‌, இல்‌ 
லாப்பொருள்‌ ே தேர ற்௮ுதலுமாம்‌. இல்லதற்குத்‌ தோற்ற மில்லை? பென்ப 
தன்‌ பொருள்‌ அ௪த௮ அல்லஅ சத்துட்போலிக்குச்‌ சத்துத்‌ தோற்ற 
மில்லையென்பதாம்‌. கயிற்றிற்‌ காணும்‌ (இல்லாக) பாம்பு யதார்த்த 
மான தோற்ற மல்லவென்‌ தறிக. “அத ஒடுங்குமிடத்‌து இல்லாத 
தாய்வி02 மெனின்‌, (யாது யாண்டொடுக்கும்‌, அஃதாண்டுதிக்கும்‌) 
எனவும்‌ (ஒடுங்கினவிடத்தினின்று மீளவுண்டாம்‌) எனவும்‌ போந்த 
தருக்க = pag புனருற்பவங்‌ கூறும்‌ வேதாகமங்களும்‌ பொய்ப்‌ 
பட்டுப்போம்‌'” என்றார்‌. ஓடங்குகலாவது காரியம்‌ காரணத்தில்‌ 
அடங்குவதென்பது அவர்‌ சம்மதம்‌. காரியத்திற்குப்‌ பொருளின்ன 
தென்று விளங்காமையாலும்‌, அதற்கு மறுப்பினை முன்னரே யா 
முரைத்‌ திருக்கின்‌றமையா லும்‌ ஓடுங்குதலென்பது சொல்மா த்‌ தரமே? 
பொருள்‌ இருந்தன்‌ அ. கானலினிடத்அ நீரும்‌, அறிவின்கண்‌ சோப்‌ 
பனவுலகமும்‌ ஒடுங்கி, வ்ரே மீளவுண்டாவது போ 
லெனின்‌ நியாயமாகும்‌. ௮வைவாறன்றிச்‌ சத்தென்பதமையான. “யாண - 
கத்தக்‌ த: அஃதாண்டுதிக்கும்‌' என்பதற்குக்‌ கடம்‌. மண்ணின்‌ 
கண்‌ ஒடுங்‌ மீண்டும்‌ அதினின்றே உதிக்குமென்று வைத்தக்‌ 
கொள்ளலாம்‌. ஆனால்‌ இது, வியாவகாரிகமேயன்றி உண்மையன்‌ று; 
மண்ணைகத்தவிரச்‌ கட முக்காலத்‌ அ மின்றாதலாலென்க, * கிரம 
சிருஷ்டி யுரைக்குமிடத்‌து வேதம்‌ வியாவகாரிக சிருஷ்டியை அங்‌ 





% இரமரருஷ்டி : ஒன்றன்‌ பின்‌ ஒன்றாயுதிப்பத; பஞ்சினிடத் த காலும்‌ 
காலினிடத்து ஆடையும்போல. 
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கரித்து, க்‌ * யுகபத்‌ சிருஷ்டியைச்‌ சொல்‌ஓம்பொழுஅ அவ்‌ 
வேதம்‌ பே இரமகிருஷ்டியைப்‌ உல்‌ கன்‌ சன்‌ கண்டனை 
செய்தது. (ஆதலால்‌ யாது யாண்டொடுங்கும்‌, அஃதாண்டுதிக்கும்‌) 
எனவும்‌, (ஒடுங்கினவிடத்தினின்று மீளவுண்டாம்‌) எனவும்‌ 5 கூறிய 
தருக்கவுரை பூர்வபட்சமாகச்‌ சம்மதமாம்‌. உலகைச்‌ ௪த்தெனக்‌ 
கொள்ளுவாரை அனுசரித்து வேத முன்பு சரெமகிருஷ்டி. கூறி, பின்பு 
யுகபத்‌சிருஷ்டி யுரைப்பதென்‌ அணர்க, ஆதலால்‌ இது வைதிகசித்‌ 
தாந்தமேயாம்‌, இது நிற்க, இன்னும்‌ உலகம்‌ அ௪த்தைப்பற்றிக்‌ கூறு 
வாம்‌: 
உலகினின்‌ அம்‌ பற்பல பொருள்கள்‌ காரியப்பட்டெ பின்‌ காண 
மாவதைக்‌ கண்டிருக்கிறு மல்லாமல்‌ உலகம்‌ காரியப்பவெதை 
நாமேனும்‌ நம்‌ முன்னோரேனும்‌ சண்டஅமில்லை, கேட்ட அமில்லை. 
காணுதல்‌ உடலன்றியாகாஅ; கேட்பது பிறர்‌ கூறியே கேட்சவேண்டு 
வ; கூறல்‌ காணுதலின்‌ றி யமையா அ; காணுதல்‌ உடலோகெடியே 
ஆகவேண்டுவ அ; உட ஓலகன்‌ றி யின்றாம்‌. உலகத்தினஆ இல்லாமை 
உடலல்லாமற்‌ பிறிஃ தொன்‌ றிருர்க கண்டாரையாம்‌ காண்கின்றிலேம்‌. 
ஆதலால்‌ உலகம்‌ என்ற முள்ளது; காரியமன் னு, காரணமேயெனின்‌ 
கூறுவாம்‌. 


ஓவ்வொரு பொருளினையும்‌ ஆராய்ச்சிசெய்பின்‌ ஒன்றன்‌ கூட்‌ 
டம்‌, அல்லத பலவின்கூட்டமென்று இருவகைப்படும்‌. எந்தப்‌ 
பொருளும்‌ இவ்விருதன்மையிலே யடங்கும்‌, திருஷ்டாக்தமாகக்‌ 
கடம்‌ ஒன்றன்கூட்டமா? பலவின்கூட்டமா? எனின்‌ ஒன்றன்‌ கூட்ட 
மான மண்ணையன்றிக்‌ கடம்‌ முச்காலத்அ மின்றாம்‌. அம்மண்ணும்‌ 
ஒன்றன்கூட்டமான அணுவினையன்றி பன்ற பலவின்கூட்டமு 
மிதுபோலுமென்க. இவ்வண்ணமே 5 ஒவ்வொரு பொருளையும்‌ ஆராயு 
மிடத்து அபாவமாகவே முடியும்‌. உலகு இவ்வசைப்பட்ட ஆராய்ச்சி 
யில்‌ ௮பாவமாம்‌. ஒன்றன்‌ கூட்டம்‌ பலவின்‌ கூட்ட மென்பவை காரண 
மாம்‌. அணுவை முன்பே பூர்வபக்ஷம்‌ செய்தமையா லாண்டுக்‌ கண்டு 
கொள்க, 


“உலகம்‌ காரியப்பவெகைக்‌ கண்டாரும்‌ கேட்டாரும்‌ இல்லை 
யாகலின்‌ எப்போதும்‌ நித்தெயமென்‌ அரைப்பாம்‌”” எனின்‌, உலகம்‌ 
எப்போதும்‌ சத்தாய்‌ நித்தியமா? அ௪த்தராய்‌ நித்தியமா? சத்தாய்‌ 
நித்தியமேல்‌ இதுவரையிலு முரைத்த நியாயங்களால்‌ சத்தென்‌ 
அரைப்பஅ பொருக்தா அ. அசத்தாய்‌ நித்தியமேல்‌ இல்லாதது நித்‌ 
இயமென்ற கூறுதலினால்‌ யாது பயன்‌? இல்லாத முயற்கொம்பினை 
யும்‌ நித்தியமென்‌ ௮ுசைப்பதனோடி ஓக்குமல்லவர? உலகு எக்காலத்‌ 
அம்‌ அசத்து அல்லது சத்துப்போலியாகலின்‌ அதனைக்‌ காரியமென்‌ 








* யுகபத ருஷ்டி: ஒரேதடவையா யுதிப்பத; ௮௮ கடல்நீர்‌, அலைதுரை 
குமிழியாவதபோல. 
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றேனும்‌ காரணமென்றேனும்‌ கூறுதல்‌ எவ்வாற்றானும்‌ பொருக்தா 
தென்‌ அணர்க. 


இதுமட்டும்‌ கூறிவந்ததில்‌ உலகம்‌ அசத்தாயினும்‌ பிரத்தியக்ஷ 
மாகச்‌ சுகதுக்கங்ககா ௮றுபவிக்கன்றோமே; எப்படி உலகத்தை 
அசத்தென்‌ அரைப்பது? இஅ வாயடி கையடியா யிருக்கின்றதன்‌ நிச்‌ 
சந்தேக மொழியவில்லையேயெனின்‌, சொப்பன முற்றும்‌ பொய்‌ 
யல்லவா? அச்சொப்பனத் தில்‌ பிசத்தியகஷமாக அஅபவிக்கும்‌ இன்ப 
அன்பங்களும்‌ அவ்வுலகமும்‌ பொய்யாய்ப்‌ போகவில்லையா? அங்க : 
னமே யிவ்வுலகையும்‌ அதனின்ப அன்பங்களையும்‌ ஏன்‌ பொய்யென்‌ 
தியம்பப்படா அ? 


ஒருபொருளை யறியவேண்டின்‌ அப்பொருளுக்கு வேறாய்கின்‌ 
றே யறியவேண்டும்‌. வீட்டை அறியவேண்டின்‌ வீட்டிற்கு வேறாய்‌ 
நின்றே அறின்றோம்‌; கடபடங்ககா யறியவேண்டுமானால்‌ அவற்‌ 
றையும்‌ வேறாய்நின்றே அறிகின்றோம்‌. இவ்வாறே எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களையும்‌ அறினெறோம்‌. அங்ஙனமே இவ்வுலகை யறியவேண்டின்‌ 
வேறாய்கின்றே யறியவேண்டும்‌. ௮ங்கனம்‌ கண்டுசைத்தார்‌ யாரு 
மிலர்‌. காண்பவர்‌, சமஷ்டியான உலக அமிச வியஷ்டி சரீரத்தைக்‌ 
கொண்டு அறிகன்றமையால்‌, ௮௮ வேறுபட்டு அறிந்ததாக யாங்க 
னம்‌ உசைக்கலாம்‌? ௮சத்தியமான சொப்பன சரீரத்தின்கண்‌ அவ்‌ 
வச.த்திய சகத்தின்‌ ௮மிசமான அசத்திய சரீரத்தைக்கொண்டு அச்‌ 
சகத்தை அவ்விடத்தில்‌ காணும்வரையில்‌ ௮து சத்தியமாகவே 
தோன்றினும்‌, அச்சகத்தையும்‌ அச்சகத்தின்‌ ௮மிசமான சரீரத்தை 
யும்விட்டு * வேறாயிருக்கும்‌ இப்போ, அது பொய்யாய்ப்‌ போக 
வில்லையா ? சொப்பனாவஸ்தையில்‌ சொப்பனசகம்‌ சத்தியமாகச்‌ 
காணப்படினும்‌ சத்தியமாக அறியினும்‌ அக்காலத்தும்‌ ௮ச்சொப்‌ 
பன சகம்‌ எப்படிப்‌ பொய்யோ, அப்படியே இச்சகமும்‌ இச்சக 
அமிசமான சரீரமும்‌ பொய்யென்று ஏன்‌ கூறப்படாத? 8யமின்‌ றிக்‌ 
கூறலாம்‌. இதனானே ஒருபொருளை அ௮றியவேண்டின்‌ அறிபவன்‌ 
வேறாய்‌ கின்றே அறியவேண்டுமெனவும்‌, அவ்வாறின்றி அஅவா 
யிருந்து அறிதல்‌ பொய்யு மெய்யாய்த்‌ தோற்றுமெனவும்‌ கூறியவா 
றென்பது, 


ஒருபொருள்‌ உள்ளதா? இல்லதாவென்‌ ருசாயவேண்டின்‌, அப்‌ 
பொருளின்‌ ஓர்பால்‌ பிதிதோர்பாலொடு பொருந்‌ அதலினாலே உள்ள 
தெனக்‌ கொள்வ௮ சால்வாற்றானு மமையாது. அப்படிக்‌ கொள்வதி 
னால்‌ கானனீரின்‌ அலை பிறிதொரு அலையுடனே சம்பர்‌தப்படுவத 
கொண்டே, அக்கானல்‌ நீரையும்‌ உண்டென்று கொள்ளவேண்டி. 
வரும்‌. இங்கனமே உலகின்‌ ஓர்‌ பகுதி பிறிதொரு பகுதியினோடு 
பொருந்‌ அதலினானே உலகைச்‌ சத்தென்‌ அரைத்தல்‌ அடாது. 
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பொன்‌ பூஷணமாய்த்‌ இரிர்தபோலம்‌ இரியாதபோஅம்‌ ஒரு 
தன்மையா யிருக்கக்கண்டோமென்றும்‌, அவ்வாறு அறிவும்‌ அறிபடு 
பொருளும்‌ ஒருதன்மையா யிருக்‌கவில்லையென்‌ அம்‌ பிரதிவா இயார்‌ 
உசைக்கனைரார்‌. பொன்னாயெ காரணத்தில்‌ பூஷ்ணமாயெ காரியம்‌ 
கோற்றமேயன்றித்‌ இரிபல்ல; திரிபு போல்‌ தோற்றுகின்றது. அவ்‌ 
வாறே பரவஸ்‌ அவின்கண்‌ சேகனா சேதனமானவுலகம்‌ தோற்னுகின்‌ 
றது. பரவஸ்‌அதிரியவுமில்லை; காரியப்படவு மில்லை. இதுகிற்க, 
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அங்காங்கு வேறு வேறு உவமானங்க சரரைப்பது ஒன்றுக்‌ 
கொன்று விரோதமா யிருக்கன்றகெனப்‌ பிரதிவாதியார்‌ குற்றங்‌ 
கூறுகின்றார்‌. அது அவரவர்‌ பக்குவாபக்குவங்களை யதசரிக்து அவ 
சரபேதமா யுரைக்கப்படுகன்றமையால்‌ யாதுங்‌ முற்றமின்றென்க, 
அதன்‌ விவரத்தை ஆசிரியர்‌ மாணாக்கன்‌ இவ்விறாவர்‌ சம்பாஷணையாக 
வைத்துச்‌ சமாதானஞ்‌ சொல்வாம்‌.. 


உலகமொன்றேயுள௮, அத அழிவதில்லை யென்னும்‌ மாணாக்‌ 
கனை கோக்‌, உலகம்‌ காரிபமேயுன்றிக்‌ காரணமல்லவென்றும்‌, 
காரணமாவது எங்கும்‌ பரிபூரணமான பசவஸ்து வே யென்றும்‌ தாயி 
னிடத்‌அப்‌ பிள்ளை எப்படிப்‌ பிறக்க, அப்படியே பரவஸ்‌அவின்‌ 
கண்‌ உலகு ௨ தஇத்தது என்றும்‌ ஆசிரியர்‌ கூற, மேலே மாணாக்கனுக்‌ 
கும்‌ ஆசிரியர்க்கும்‌ நடக்கும்‌ சம்பாஷணையரவது:-- 


மாணாக்கன்‌: தாயினிடத்‌அப்‌ பிள்ளை பிறர்ததபோல்‌ பரவஸ்‌ அவின்‌ 
கண்‌ உலகுஇக்குமாயின்‌ தாய்‌ வேறு பொருள்‌, பிள்ளை 
வேறு பொருள்‌, அன்றி இரண்டும்‌ கண்டப்பொருள்‌ 
- கள்‌.இவ்வுவமானப்பிரகாரம்‌ உவமேயத்தைப்‌ பார்ப்போ 
மானால்‌ பரவஸ்‌அவும்‌ கண்டப்பொருள்‌, உலகமுங்‌ கண்‌ 
டப்பொருள்க ளா௫ன்றன. இது பரவஸ்து பரிபூரண 

மென்‌ அரைத்ததற்கு விரோதமாகின்றதே, 
ஆசிரியர்‌ : உலகமே பொருளென்னும்‌, அதற்குக்‌ காரணம்‌ பிறி 
தொருபொரு ளில்லையென்றம்‌ கூனும்‌ இத்தார்தத்தை 
மறுக்கவேண்டி, இதற்குமேல்‌ பொருளொன்‌ அண்‌ 
டெனத்‌ தாய்‌ பிள்ளை யுவீமானங்‌ கூறினதேயன்றி, 
அஅவே இத்தாந்தமன்று, பின்னை, பால்‌ தயிராவது 
பால்‌ பரிணாமவாதமாம்‌, தாயும்‌ பிள்ளையும்‌ வேறான 
மையினால்‌ உண்டாகும்‌ பரிபூரணதொஷம்‌ பாலே தயி 
சாவதான பரிணாமவாதத்தில்‌ இல்லை. இவ்வுபமானத்‌ 

திற்கு உவமேயம்‌ பரவஸ்‌ அவே உலகம்‌. 


மாணாக்கன்‌: அசிரியரே ! நீ ருரைத்த தோஷ மில்லாவிடினும்‌ வேறு 
்‌ பெருந்தோஷ முண்டாகின்றஅ. ௮௯தஇியாதெனின்‌, 
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ஆசிரியர்‌: 


மாணாக்கன்‌: 


ஆசிரியர்‌: 


மாணாக்கன்‌: 


பாலே தயிராவதில்‌ பால்‌ கெட்டுத்‌ தயிராசன்ற தென்ப 
தாம்‌. இவ்வுவமானப்படிப்‌ பரம்‌ கெட்டு உலகாகின்ற அ. 
அதனோ டொழியவில்லை. பால்‌ கெட்டுத்‌ தயிரானால்‌ 
தயிர்‌ தயிராகவே யிராஅ; அதவும்‌ கெட்டு வேறும்‌, 
அவுல்‌ கெட்டுப்‌ பிறிதொன்‌ அமாட, முடிவில்‌ இன்ன 
நிலைமைத்தென்‌ அரைக்க இயலாமற்போம்‌. அங்கனமே 
பாம்‌ கெட்டு உலகா, அஅவுங்‌ கெட்டு வேராக, ௮௮ 
வும்‌ கெட்டு மற்ரொன்றா௫, ஈற்றில்‌ இன்ன நிலைமைத்‌ 
தென்று கூற முடியாமற்போம்‌. 
௮ஃதுண்மைதான்‌. காம்‌ பரிபூரணதோஷம வசாமற 
பொருட்டும்‌, இரண்டு பொருள்களல்ல வென்பதற்கும்‌ 
பால்‌ தயிரென்னும்‌ உவமானங்‌ கூறினதே யன்தி 
அதுவே ஸித்தாந்த மன்று. பின்னை மண்கடம்போல்‌ 
காசணகாரியமாம்‌. மண்கெடாமல்‌ கடமாவ த யபோல்‌ பர 
வஸ்து கெடாமல்‌ உலகாகின்றது. 
இதிலும்‌ தோஷமில்லாது போகவில்லை. மண்‌ விகாரப்‌ 
பட்டன்றோ கடமாகன்றஅ? அங்ஙனமே பரம்‌ விகாரப்‌ 
பட்டன்றோ உலகாகவேண்டும்‌? நிர்விகாசமான பரத்‌ 
அக்கு விகாசத்துவங்‌ கற்பிப்பது நியாயமன்றே, 
உண்மைதான்‌. பால்‌ கெட்டுத்‌ தயிராவதுபோல்‌ மண்‌ 
கெட்டுக்‌ கடமாவதில்லை யென்பதற்கும்‌, தயிர்‌ மீண்டும்‌ 
பாலாகாமற்‌ போவதுபோலன்றிக்‌ கடம்‌ மீண்டும்‌ மண்‌ 
ணாகு மென்பதற்கும்‌ இவ்வுவமானமே யன்றி மற்றப்‌ 
படியல்ல, இனி விகாரப்படாத வுவமான, முரைக்கின்‌ 
றோம்‌. ௮ஃதாவஅ சூரியனும்‌ பிரதிபிம்ப சூரியனும்‌ 
போல. சூரியன்‌ விகாரப்படாமல்‌ எப்படிப்‌ பிர இபிம்பிக்‌ 
இன்றானோ அப்படியே பாழும்‌ விகாரப்படாமல்‌ பிரதி 
பிம்பிக்கன்றது. 
இதிலும்‌ சங்கையில்லாமற்‌ போகவில்லை, பிம்பப்பொ 
ருள்‌ பிரதிபிம்பிக்றெதற்கு ஆதாரமொன்ற வேண்டும்‌. 
சூரியன்‌ பிரதிபிம்பிப்பதற்கு ஜலம்‌ எப்படி ஆதாரமோ, 
அப்படியே ப௲ம்பொருள்‌ பிரதிபிம்பிப்பதற்கு ஆதார 
மொன்று வேண்டும்‌. ௭௮ மற்றொரு ஆதாரத்தில்‌ பிரதி 
பிம்பிக்கன்றதோ, ௮௮ அபரிபூரணப்‌ பொருள்ாயிருக்க 
வேண்டுமேயன்றி, ஒர்போதும்‌ பரிபூரணப்‌ பொருளா 
காது. ஜ்த்தில்‌ பிரதிபிம்பிக்கும்‌ சூரியனும்‌, கண்ணாடி 
யிற்‌ பிரதிபிம்பிக்கும்‌ ஈமது முகமும்‌ பரிபூரணப்‌ 
பொருளாமா? சூரியனும்‌ ஈமது முகமும்‌ ஒரு இடத்தி 
லும்‌, ஜலமும்‌ கண்ணாடியும்‌ பிறிதொரு இடத்திலும்‌ 
இருக்ளெறமையால்‌ பிம்பப்பிரதிபிம்ப வுவமானம்‌ அபமி 
8 


58 


ஆசிரியர்‌: 


தத்‌ துவவாதம்‌, 


பூரணப்‌ பொருளுக்கே பொருந்துமென்றவாளுயிற்று, 
இவ்வுவமானப்பிரகர்ரம்‌ பரம்‌ ௮பரிபூணப்‌ பொருளா 
இன்று. ்‌ 
பிம்பப்பிரஇபிம்ப இருஷ்டாந்தம்‌ பரவஸ்‌ அ விகாரப்படுவ 
தில்லை யென்பதற்கு மாத்திரமே. இனிப்‌ பரிபூரண 
தொஷமில்லாமைக்கு வேறு திருஷ்டாந்த முரைக்கின்‌ 
மோம்‌. அஃது கயிற்றிற்‌ பாம்பும்‌, இளிஞ்சலில்‌ வெள்ளி 
யூம்‌,எப்படித்‌ தோற்றமோ, அப்படியே பாத்தினிடத்‌ ' 


துச்‌ சிற்சட்மான வுலகு தோற்றுகின்றது. 


மாணாக்கன்‌: 


ஆசிரியர்‌. 


மாணாக்கன்‌: 


ஆசிரியர்‌: 


இதிலும்‌ வினா நிகழ்னெற.அ, கயிற்றைத்‌ தவிரப்‌ பாம்பு 
இல்லையெனச்‌ தெளியின்‌ பின்னர்ப்‌ பாம்பு தோற்றுவ 
தில்லை. உலகு காரணத்தையன்றி யில்லை என்‌ றுணரி 
னும்‌ மீண்டும்‌ தோற்றுகன்றது. மண்ணேயன்றிக்‌ கட 
மென்னும்‌ பொரு ளின்றென ஆய்ந்தறியினும்‌ பெயர்த்‌ 
அம்‌ தோற்றுவதைப்‌ பார்க்கன்றோ மன்றா? 
உலகம்பொருளல்லவென்பதற்கு மாத்‌ திரம்கயிற்றிற்பாம்‌ 
பும்‌ ளிஞ்சலின்கண்‌ வெள்ளியும்‌ இருஷ்டாந்தமே 
யன்றி முற்று மல்ல, இனி அத்தோஷமும்‌ வாசாமற்‌ 
பரிகரிக்கின்றோம்‌. ௮ஃதியாதெனின்‌ கானனீராம்‌, 
கானலையன்றி நீர்‌ முக்காலத்‌து மின்றெனத்‌ அணியி 
னும்‌ மீண்டும்‌ தோற்றிக்கொண்டே யிருக்கின்ற. 
அதுபோல்‌ உலகம்‌ ௮௪த்தெனத்‌ அணியினும்‌ தோற்‌ 
திக்கோண்டேதா னிருக்கும்‌. ட்‌ 
கானலினிடத்து நீரில்லையென்று தெளிந்தபின்னர்த்‌ 
தொற்றினும்‌ ௮து அ௮துபவத்திற்கு வருவ தில்லை. ௮ஃ 
தாவது நீரை அருந்த வுசவுவஇல்லை. உலகோ அவ்வா 
றன்று; சத்த ஸ்பரிச ரூப ரச கந்தங்கள்‌ அறுபவிக்கப்‌ 
படுகின்றன. ஆகலின்‌ இத்திருஷ்டாந்தம்‌ பொருத்த 
முறுது, 

உலகம்‌, ௮சத்தென்‌ அணரினும்‌ பெயர்த்தும்‌ தோற்‌ 
அம்‌ என்பது வசையி௮மசா த்திசம்‌ கானனீர்‌ திருஷ்‌ 
டாந்தமாம்‌. மற்றப்படி ௮நுபவ மாகன்றதைப்பற்றி 
வேறு திருஷ்டாந்தம்‌ கூறுவோம்‌: அஃதாவது சந்நி 
பாததோஷத்திற்‌ காணும்‌ உலகும்‌, சொப்பனவுலகும்‌, 
பிறவும்‌ போலுமாம்‌, சர்நிபாத தோஷ முதலியவற்றாற்‌ 
காணும்‌ உலகு தோற்றமேனும்‌ ௮னுபவத்தோடுங்‌ 
கூடிய தோற்றமாம்‌, ' 


இதனால்‌ வேறு வேறு உவமானங்க ளுசைத்ததற்குச்‌ சமாதா 
னம்‌ விளங்கியது, 
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கயிறு ஜடம்‌, அரவு ஒத்து, இது உவமானம்‌. அறிவு சத்த, உல 
கம்‌ சடம்‌, இது உவமேயம்‌. சடமான உவமானம்‌ சத்தான வுவமே 
யத்துக்கும்‌, சத்தான வுவமானம்‌ சடமான வுவமேயத்துக்கும்‌ உரைப்‌ 
பது பொருக்தாதென்‌அ உரைத்ததனோடு காம்‌ திரிபுணர்ச்சியால்‌ 
மயங்கின தாகவும்‌ கூறியுள்ளார்‌, அறிவினின்‌ அம்‌ உலகம்‌ தோற்று 
மென்னும்‌ உவமேயத் அதுக்குக்‌ கயிற்றரவு உவமானம்‌, ஒன்றிலொன்று 
தோற்றுமென்பதுவசையில்‌ மாத்திரமாகலின்‌ பொருத்த முடையதே 
யாம்‌. எதற்காக வுவமானம்‌ உசைக்கப்படுகின்றதோ, அதுவரையில்‌ 
நின்னு உரையாடல்வேண்டுமல்லஅ மற்றப்படி பேசுவதுதகுதியன்்‌ று, 
அறிவினின்‌ அம்‌ உலகு உண்டாவதற்குக்‌ கயிற்தின்கண்‌ அரவுண்டா த 
லொன்று, அதறிவினின்அம்‌ அரவுண்டாதலொன்ற. இவ்விரண்டும்‌ 
ஒன்றினின்‌ அ பிறிதொன்‌ அண்டாவதற்குப்‌ பொதுவான உவமான 
மாம்‌, இவற்றில்‌ கயிற்றின்கண்‌ அரவுண்டாதல்‌ ஒன்றினின்ற மற்‌ 
றொன்றுண்டாதல்‌ வரைக்கும்‌, அதறிவினின்‌ அம்‌ அரவுண்டாதல்‌ 
சித்தனின்‌ அம்‌ சித்சடமான வுலகுண்டாதல்‌ வரைக்கும்‌ உவமான 
மாம்‌. இதில்‌ திரிபுணர்ச்சி யாது மின்றென்க. உவமானம்‌ ஏசதேச 
மெனவும்‌, உவமேயத்தில்‌ இன்ன குணத்துக்காக இன்ன வுவமானம்‌ 
எடுக்கப்பட்டதெனவும்‌ உணர்‌ தல்வேண்டும்‌. 


ன்‌ ஒருவன்‌ ஒருபதார்த்தத்தை விசாரித்த இல்லையென்‌ அவாயாற் 
சொல்லிவிடுவதினாலேயே அது இல்லாமற்‌ போய்விட மாட்டாது, 
ஒரு பதார்த்த மிருக்ததனால்‌, அதனை விஜாமிக்கவக்ததேயன்றி ௮து 
இல்லையாயின்‌ விசாரிக்கவேண்டிய இன்றாம்‌” என்றார்‌. அவ்வாறு 
இல்லையென்று காம்‌ வாயாற்‌ சொல்லவில்லை; நியாயத்தாலேதான்‌ 
ருசுப்படுத்தினோம்‌. இல்லாத பதார்த்தத்தையும்‌ விசாரிப்பதுண்‌ட; 
கயிற்றின்கண்‌ அரவான இல்லாப்‌ பதார்த்தத்தை விசாரிப்பதுபோ 
லென்க. “இல்லாதது உள்ளதாகத்‌ தோற்றியதற்கு ஒரேது வேண்டு 
மாகலின்‌, ௮வ்‌வே.து யாது? ஏதுவின்றி முன்னிஸ்லாகத தோன்ற 
மாட்டாதாகையால்‌, முன்னிரு்ததே தோன்றியதெனல்‌ த்தம்‌” 
என்றார்‌. முன்னில்லாகது தோன்றமாட்டாதென்றும்‌, மூன்னிருக்‌ 
ததே தோன்றுமென்றும்‌ அவர்‌ சொல்வ. நியாயமான அதான்‌, 
மண்ணினிடத்துக்‌ கடாதிகள்‌ தோன்றுமேயன்றி வஸ்திரா திகள்‌ 
தோன்றுமா? அலின்கஷ்‌ வஸ்‌ திரா திகள்‌ உண்டாகுமேயன றிக்‌ 
கடாதிகள்‌ தோன்றுமா? இதனால்‌ எந்தெந்தச்‌ சத்திகள்‌ எதெதின்‌ ச 
ணுளவாமோ, அந்தந்தச்‌ சத்திகள்‌ அததின்கண்ணில்‌ அ வெளிப்‌ 
பட்டுக்‌ காரியமாகன்றனவென்றும்‌, இல்லது வாராதென்னும்‌, உள்‌ 
ளது போகாதென்றும்‌ ஏற்ப்டிகின்றன. இதனால்‌ காரியம்‌ சத்துப்‌ 
பொருளாக மாட்டாது. காணலின்கண்‌ நீம்‌ தோன்றிப்‌ பின்னும்‌ 
அதிலையே மறைத்து மீண்டும்‌ தோற்றுகின்றது. கானலினிடத்து 
நீர்‌ தோற்றமே யன்றிக்‌ கடபடா இச்‌ தோன்றமாட்டா. இன்ன தில்‌ 
இன்னதுதான்‌ தோன்றுமென்னும நியம மிருக்கன்‌ றமையால்‌ அன்ன 


00 தத்‌ துவவாதம்‌. 


தில்‌ அன்னதே தோன்றும்‌, இதனால்‌ தோற்றமெல்லாம்‌ பொருளென்‌ 
அரைத்த லமையாது. “முன்னிருர்ததே தோன்றியதெனல்‌ சித்தம்‌” 
என்று அவர்‌ உரைத்தது உண்மைய. கானலினிடத்து நீர்‌ தோற்‌ 
அந்தன்மை முன்னரே உண்மையானென்க. இதனால்‌ உலகம்‌ சத்தா 
தல்‌ ஓர்போ அமில்லை. 

சுயிற்றின்கண்‌ அரவு: உண்டாதற்குக்‌ கயிறும்‌ காரணர்தான்‌, 
அறிவுங்‌ காரணந்தாள்‌. கயிறுமாத்திரன்‌ காரணமாகாது, கயிறே 
காரணமாயின்‌ மயக்கம்‌ நீஜ்தெ தெளிந்த பின்னரும்‌ அரவு காணப்‌ 
படவேண்டும்‌, அறிவொன்‌ றே காரணமென்‌ அரைப்பாமெனின்‌, 
கயிறில்லாவிடத்த அரவு காணப்படவேண்டும்‌. அவ்வாதின்மையின்‌ 
இரண்டும்‌ கரசணக்தான்‌. அவ்வாறே கடத்தோற்றத்திற்கு மண்ணும்‌ 
அறிவுங்‌ காரணமாம்‌. மண்ணை விசாரித்தவிடத்தப்‌ பொருளில்லாமற்‌ 
போகின்றமையின்‌ அறிவைக்‌ காரணமென்றாம்‌. கவ்‌ உலகைச்‌ 
சத்தென்றாவஅ அசத்து அல்லது சத்துப்போலி யென்றாவஅ அறி 
யும்‌ அறிவும்‌ பாவஸ்‌.அவின்கண்‌ அசத்‌அ அல்லது சத்துப்போலியே 
யாம்‌. சடாசடமான உலூல்‌ சடமும்‌ சத்தும்‌ சமஷ்டியில்‌ ஒன்றை 
விட்டு 6 ஒன்று பிரிர்திருக்கமாட்டா. இவற்றில்‌ சடம்‌ காரியமும்‌,சத்‌.து 
காசணமுமென்‌ அரைப்பது எதுபோலெனின்‌,சொப்பன த்தில்காணப்‌ 
படும்‌ தாய்‌, பிள்ளை இருவரில்‌ தாய்‌ காரணமும்‌ பிள்ளை காரியாமூம்‌ 
என்பன போலாம்‌. 

“அறிவே கடமாயின்‌ கடமில்லாததாய்‌ விடுறெபடி. அதற்கு மூல 
மாகிய அறிவும்‌ இல்லாததாய்‌ விடும்‌. இல்லா த தல்‌ இல்லாதஅ பிறக்‌ 
குமேயன்றி உள்ளதில்‌ இல்லஅ பிறவாத” என்றார்‌. காரிய மில்லாத 
தாயின்‌ காரணமு மில்லாமற்‌ போகவேண்டுமென்ப தென்ன நியா 
யம்‌? காரியமான கட முடைர்து இல்லாமற்போனால்‌ காரணமான 
மண்ணு மில்லாமற்போமோ ? வஸ்திரம்‌ இழிந்துபோனால்‌ நா லுக்குக்‌ 
சேடுண்டோ? பாம்பில்லாமற்போனால்‌ கயிது மில்லாமற்போமோ? 
இர்‌ திரசாலப்போரு ளில்லாமற்போ னால்‌ அதன்காரணமுமறையுமோ? 
பிள்ளை இறக்துபோனால்‌ தாயும்‌ இறந்‌ அபோகவேண்டுமோ? இல்லாத 
தில்‌ இல்லாதஅ பிறக்கு மென்பதைப்பற்றி நாம்‌ இப்போது பேச 
அவசியமில்லை. நிற்க; “உள்ளதில்‌ இல்லது பிறவா?” என்பது 
வெறுந்‌ தப்பாகன்றது. உள்ளதான கழிற்றின்கண்‌ இல்லதான அர 
வும்‌, உள்ளதான கிளிஞ்சலினிடத்‌.அ இலலதானவெள்ளியும்‌, உள்ள 
தான கான்லினிடத்து இல்லதான நீரும்‌, இவ்வாறு பிறவுந்‌ தோற்று 
இன்றமையானென்க, 

இரஜ்‌ஜ (கயி) வின்கண்‌ தோன்றும்‌ சர்ப்பம்‌ சத்தா? ௮௪ 
த்தா? சதசத்தா? இவவினாவுக்குச்‌ ௪த்தெனின்‌ இரஜ்ஜுு (கயிஅ) 
என்றறிர்தபோது சர்ப்பம்‌ தோன்றவேண்டும்‌; தோன்றாமையின்‌ 
சக்தெனல்‌ அமையாது, அ௪த்தென்பாமெனின்‌ மலடி மைந்தன்‌ 
போன்று தோன்றாமல்‌ இருக்கவேண்டும்‌; தோன்‌ றுதலின்‌ அசத்‌ 
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தென்று முரைத்தல்‌ கூடா. ௪தசத்தென்‌ அரைக்கப்பமொலோவெ 
னின்‌ மறுதலைப்பட்ட இரண்டுதருமம்‌ ஒன்றின்க ணிரா. ஆகலின்‌ 
சர்ப்பமானது சதசத்விலக்ஷண மென்க. அன்றி இன்ன தன்மைத்‌ 
தென்று கணிக்கப்படாதெனப்‌ 'பொருள்கொள்ளும்‌ அகிர்வசமீயமு 
மாம்‌, இவ்வாறே உலகமும்‌ சதசத்விலக்ஷண அகிர்வசநீயமென்க. 
முன்பு உலகை அசத்தென்‌. ௮ுரைத்த.து யாஅக்கெனின்‌ உலகம்‌ த்‌ 
தென்பாரை மறுத்தற்கென்க, உலகம்‌ அசதீ தென்பது பூர்வபட்சமே 
யன்றிச்‌ சித்தாந்தமன் அ. 


உலகென்பது சேதனாசேதனமாம்‌. க்ிசேதனாசே தனத்திற்குச்‌ 
சாட்சியாயும்‌, காரணமாயும்‌, காரியகாரண ச௫தமாயும்‌, ஆதாரமாயும்‌, 
கிரா தாரமாயுமுள்ளதெஅவோ, அதுவே பரவஸ்‌துவாம்‌. அறிவேஉல. 
கென்றரைத்த தில்‌ ௮றிவென்பது உண்மையா கப்பரவஸ்‌ துவரம்‌. 
பரவல்‌ அசே தனாசேதனவுலகத் திற்குக்‌ கா ரண மேனும்சேதனாசே தன 
மிரண்டனுள்‌ அசேதன த்திற்குச்‌ சேதனம்‌ காரணமாம்‌. இவ்விரண்‌ 
டற்கும்‌ பரவஸ்து காரணம்‌. சேதனாசேதனமான இரண்டனுள்‌ 
ஒன்னு காரணமும்‌ பிறிதொன்று காகியமுமென்‌ அரைப்பஅ, சோப்‌ 
பனத்தில்‌ தோற்றும்‌ தாய்‌ பிள்ளை இவ்விருவருள்‌ தாய்‌ காரணம்‌ 
பிள்ளை காரியமென்‌ அரைப்பஅபோலாம்‌. விவகாசச்இல்‌ தாய்‌ கரண 
மும்‌ ப்ள்கா காரியமுமாக வொப்பினும்‌ உண்மையில்‌ அச்சொப்பனத்‌ 
திற்கு அறிவே காரணமாம்‌. அங்ஙனமே சேதனாசேதனமான வுல 
இல்‌ ஒன்று காரணமும்‌, ஒன்று காரியமுமானாலும்‌ யதார்த்தத்தில்‌ 
பரம்பொருளுக்கு மேற்படி. இரண்டும்‌ காசியமாம்‌. 


“சொப்பன வுலகமானதும்‌, சொப்பன சரீரத்தி னுழைக்கதும்‌ 
அறிவேயன்றி அறிவின அ பிரகாசமன்று. கண்ணாடியி அழைக்க 
சூரியன்‌ ஆகிய முதலாகாமல்‌ அவன அ பிரகாசமாக முடிந்தது. இத 
னால்‌ உபமான. விருத்த முண்டாயின தன்றியும்‌, அந்தக்‌ கண்ணாடி 
யில்‌ சூரியன்‌ பிரதிபலித்தடேழது பிரகாசத்தை வெளியே கண்ட 
தன்றி ஒரு செங்கற்பலகையில்‌ சூரியன்‌ பிரதிபலித்தலும்‌, அதி 
னின்‌ பிரகாச மெழுதலுவ்‌ காணக்கூடாமையால்‌ கண்ணாடியைத்‌ 
தள்ளிச்‌ சூரியப்பிரகா௫ம்‌ வெளியான தற்குக்காரணம்‌ என்ற௮ுவசைக்‌ த 
கொண்டது தவறாக முடிந்தது சூரியன அ பிரகாசம்‌ வெளியான 
தற்கு அந்தச்‌ சூரியனேயன றி அவன்‌ பிரதிபலித்த கண்ணாடியாயெ 
நிர்மல வஸ்துவுங்‌ காரணமாய்‌ நின்றமையால்‌, ஈம்மகரது நியாயம்‌ 


நிலைபெழு தொழிந்தது” என்றார்‌. 


சூரியனே பிரகாசரூபமா யிருத்தலால்‌ பிரகாச மென்பதைச்‌ 
சூரியனாக வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. அல்ல. சூரியன அ பிரகாசமே 
பிரதிபலித்தது என்று கொண்டாலுங்‌ கொள்ளலாம்‌. இது குற்ற 
மல்ல. சூரியன்‌ ' பிசதிபிம்பிப்பதற்மு கிர்மலவஸ்துவும்‌ காரணந்தான்‌. 


02 தத்‌ துவவாதம்‌. 


அ௮.துபோல அறிவு நிர்மலமான அந்தக்கரணமுள்ள சரீரத் திலேயே 
பிரதிபிம்பிக்கன்ற து. மற்ற அந்தக்காணங்களில்லாத கல்முதலிய 
பொருள்களில்‌ பிர திபிம்பிப்ப இல்லை. அறிவின்கண்‌ சோப்பனவுலகு, 


சரீரம்‌, இந்திரியம்‌, அந்தக்கரணம்‌ இவை யாவுமே உண்டாகின்றன, 


(ப்ரம்மவித்பா 1888 செப்டம்பர்மீ 80௨.) 





உலகமே அறிவென்பவா அ நியாயத்தை,அறிவே உலகம்‌ என்‌ 
பவர்‌ வருவித்அக்‌, காட்டியபதேயன்றி, அந்த நியாயத்தை மறுத்துப்‌ 
பின்னர்த்‌ தமத. ஸித்தரந்தத்தை நாட்டினாரில்லை” என்றார்‌ பிரதி 
வாதியார்‌. எமது சித்தாந்தம்‌ அவாஅு சித்தாந்தத்தை மறுத்தமை 
யானும்‌, அதற்கு முன்னும்‌ அவரது சித்தாந்தத்தை மறுத்தமையா 
னும்‌ அவரது சித்தாந்தத்தை மறுக்கவில்லை யென்பது கூடாது. 
உலகை அசத்தென்‌ அரைப்பது எமது சித்தாக்தமென்று அவாடிக்‌ 
கடி யுரைக்கின்றார்‌. சத்தென்று கூறுவாசை மறுத்தற்கு ௮சததென்‌ 
ுரைப்பதே யன்றி அதுலே எமத சித்தார்தமன்றென முன்‌ பத்தி 
ரிகையி லுசைத்தாம்‌. பின்னர்‌ எமது சித்தாந்தமு மின்னதென்‌ அங்‌ 
கூறினாம்‌. 


ஈஅத்வைஇ என்றும்‌, “சித்தாந்தி” என்றும்‌ பெயர்பூண்ட 
பிரதிவா தியார்‌ 'இக்ஷேபித்த ஆதேேபங்களுக்கு மாத்திரம்‌ இதுகா 
அம்‌ சமாதானமுசைகத்து; மற்றப்படி. அவர்‌ ஈம்மை இகழ்ச்‌து பேசிய 
தற்கும்‌ பரிககத்ததற்கும்‌ காம்‌ பதில்‌ பேசாதிருத்தலே நன்றென்று 
மெளனஞ்‌ சாதித்தோம்‌. காழும்‌ அவரோடு அவ்வாறு பேசப்புகன்‌ 
எடுத்த விஷயம்‌ முடிவு பெறாமற்போம்‌; அன்றி மேலோர்‌ குற்றங்‌ 
கூறுவர்‌. அவரி அவரையில்‌ பேசியது மாத்திரமல்ல, இன்னும்‌ எவ்‌ 
வளவு இகழ்ர்‌ அம்‌ பரிகசித்தும்‌ பேசினும்‌ அதற்கு நாம்‌ வந்தனம்‌ புரி 


வோமேயன்றி அதற்காக அவர்‌ பேரில்‌ மனஸ்தாபப்படமாட்டோம்‌. 


(ப்சம்மவித்தியா 1888 அக்டோபர்மீ' 81௨) ஓர்‌ நண்பன்‌. 





ஜு” இதைச்‌ சார்ந்த சில விஷயங்கள்‌ பின்னர்‌ அரக்கோணம்‌ 
சைவ சித்தாந்தியார்‌ என்பவருக்கும்‌ ழெ.ஓர்‌ ஈண்பருக்கும்‌ நடந்தன. 
அவை பயனற்ற வீண்‌ வார்த்தைகளாய்ப்‌ போனமையின்‌ அவற்றை 
இதில்‌ சேர்க்கவில்லை. - 


“iG 


